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La *Marching Rule” 


Aspects sociologiques d’un mouvement politique et secial aux Salomons méridionaux 


par le 


R. P. A. Wouters S.M., Glanerbrug (Pays-Bas) 


PREMIER CHAPITRE 


QUELQUES REMARQUES GEOGRAPHIQUES 
ET L’HISTORIQUES 


A ”MARCHING-RULE, UN PETIT MOUVEMENT POLI- 
L tique et social aux Salomons méridionaux, 
n’atrivait d’une maniére modeste au marché de la 
_ publication qu’au moment ou elle avait perdu avec 
son nom toute originalité. C’était en 1948. La 
tranquillité relative aux iles de l’Océan Pacifique, le 
désordre mondial aprés la guerre de 1940-1945, et le 
format insignificatif de cette révolution politique et 
sociale avaient facilité a l’Angleterre d’étouffer 
devant le monde cette rébellion primitive et co- 
loniale. 

Géographiquement les iles Salomon se trouvent au 
sud-est de la Nouvelle Guinée et il semble qu’elles 
ne sont pas beaucoup plus que des dos de montagnes 
qui peuvent a peine se maintenir au dessus de la mer. 
Les habitants de cet archipel Salomon sont de 
tace mélanésienne et leur civilisation et développe- 
ment sont encote trés eloignés de ceux des Polyne- 
siens qui habitent les iles de Samoa, de Tonga ct de 
Fidji. 

Quand, aprés leur attaque de Pearl-Harbour danis 
le Pacifique, le 7 décembre 1941, les Japonais con- 


quirent d’une rapidité surprenante les iles au dessus 
de Véquateur, se fixérent a la Nouvelle Guinée et 
firent un port militaire de Rabaul, les habitants de 
Pautre coté de Péquateur commencérent a s’inqui- 
éter. On se demandait, si les Japonais voulaient 
faire un objet militaire des iles Salomon et que cet 
archipel avec les Nouvelles-Hébrides et La Nouvelle- 
Calédonie, qui se situent encore plus loin vers le 
nord, avaient pour eux de la valeur stratégique. 
L’opinion générale donnait une réponse rassurante a 
toutes ces questions et surtout aux iles Salomon on 
se croyait hors de tout danger puisque ce groupe 
(Viles ne posséde aucun port de quelque importance 
et que les routes sont pratiquement non-existantes. 
A VPoccasion d’une conquéte éventuelle occupant 
apercevrait lui-méme qu’une occupation ne ferait 
que géner la transportation ultérieure d’hommes et de 
matériel; ainsi raisonnaient les blancs et les sujets 
anglais. Le gouvernement des iles Salomon du 
Sud assurait méme le Vicaire Apostolique, Mer. 
Jean M. Aubin: ”Ne vous inquiétez pas; je suis 
convaincu que les Japonais nous laisseront tran- 
guilles. Il ne s’agit que de l’ Australie”. 

Cependant, le 3 avril 1942 les Japonais mirent brus- 
quement fin 4 toutes ces considérations et a tous ces 
raisonnements. A cette date l’empire insulaire des 
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Salomons allait faire partie du front et les Japonais 
en faisaient un bastion contre |’ Australie. 

Tylagi, dans Vile de Florida, un petit port et alors 
la capitale de l’archipel, fut occupé. Selon les projets 
cétait un petit arrét pour le ” Tokio-express”, 
qui se hatait, pensaient les Japonais, de Tokio par 
les iles du Pacifique vers |’Australie. Mais la bataille 
du Corail, qui causait aux Japonais des pertes enormes 
dhommes et de matériel, ralentissait grandement 
expansion et la consolidation de leurs forces. Ce 
n’était qu’au commencement de juillet 1942 quwils 
pouvaient commencer la construction d’un acro- 
drome dans Vile de Guadalcanal, par quelle con- 
struction |’Australie serait située dans le rayon de 
combat de leurs forces aériennes. 

Pendant ce temps les Américains avaient pris leurs 
mesutes et ils avaient concentré beaucoup de soldats 
aux Nouvelles-Hébrides, au sud des iles Salomon. 
De 1a ils bombardaient chaque jour |’aérodrome 
naissant de Guadalcanal. Le 7 aotit 1942 les 
armées australiennes et américaines devinrent plus 
agressives et quoique ce fit un atterrissage imprévu 
un avion de chasse américain descendit sur l’aéro- 
drome japonais (qui était) presque achevé, pendant 
que l’on débarquait a la cdte des milliers de soldats 


QUELQUES REMARQUES GEOGRAPHIQUES 
ET ETHNOGRAPHIQUES 


Quoique Vile de Guadalcanal ne soit qu’un tout 
petit point du mappe-monde, elle est longue de 90 
tiles et large de 25 4 30 miles. C’est Vile principale 
de larchipel du Salomon du Sud, puisque le gouver- 
nement anglais y réside dans la personne du gouver- 
neur et que les différentes sociétés missionnaires y 
ont leur point central d’ou elles atteignent San 
Cristoval, Florida, Ysabel et Malaita. 

Malaita, le lieu de l’origine de la ’’Marching-Rule”, 
une ile de 120 miles de longueur et de 15 miles de 
largeur, s’étend du nord-ouest au sud-est. Plus la 
moitié de Salomonnais du Sud, dans un total de 
90.000, habite cette ile. Le peuple de la cote, qui 
venait le premier en contact avec les blancs, est 
pacifique, bienveillant, hospitalier, énergique. II 
faut distinguer quatre grands groupes dans la 
population: le clan Are-Are, le peuple situé le plus 
dans le sud, est peu développé et pas du tout 
hygiénique; la tribu Koio, ou hommes de la brousse, 
est conservateur et tient a4 ses coutumes paiennes; 
le groupe Bali qui habite le nord de V’ile et qui 
est le plus civilisé 4 cause de leurs contacts répétés 
avec les blancs et enfin les indigénes de Kwarai, un 
mélange de ces deux derniéres races, mais qui n’a pas 
de relations amicales avec elles. C’est patmi ces 
tribus qu’il faut chercher Vorigine, pendant et apres 
la guerre, du mouvement, qui portait le nom nom 
mystérieux de ”Marching-Rule”. 
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SIGNIFICATION ETYMOLOGIQUE DU MOT 
” MARCHING” 


Le mot ”marching” est d’origine anglaise. Dans le 
vocabulaire de la langue ”are-are”, un des plus 
grands dialectes de Malaita, on trouve le mot ”’ma- 
asina”, ce qui signifie également dans les dialectes 
voisins ’’fréres”, quoique la prononciation du mot 
soit un peu différente, p.ex. ’masinga”’, L’intention 
initiale du mouvement ”Ma-asina” ou ”’Ma-singa” 
était d’unir dans une grande fraternité les quatre 
tribus de Malaita qui se sont combattues pendant des 
générations. Cette premiére ouverture n’apportait 
aucun résultat positif. Les querelles mutuelles dispa- 
raissaient pour le moment dans un mécontentement 
général envers le gouvernement anglais, ce qui 
donnait 4 cette fraternité un accent nationaliste. 
Tellaest probablement aussi la cause du changement 
sonique que subissait le mot ”’ma-asina’’ ou ”masin- 
ga”. La perspective politique de ce mouvement, qui 
acctoissait rapidement en profondeutr et en amplitude, 
forcait les fonctionnaires anglais 4 s’occuper de ce 
courant indigéne d’origine sociale. La détérioration 
du mot ”Ma-asina-Rule” en ”Marching-Rule” de- 
vrait étre mise sur le compte des blancs qui auraient 
déformé ce mot, susceptible de plusieurs prononcia- 
tions par un ”lapsus linguae” nonchalant. Ce terme, 
qui est facile 4 prononcer, fut accepté par les indi- 
génes eux-mémes qui se le rendaient encore plus 
facile dans diverses régions, de sorte qu’il naissait 
des compositions comme ”’Martial-Rule” ou” Mar- 
xen-Rule’’. Un journaliste croyait découvrir dans ce 
dernier mot le nom de Marx et décrivait le mou- 
vement contre l’arriére-plan du communisme mon- 
dial. En connection avec Vaide, que ce mouvement 
politique et social attendait des Américains, d’autres 
opinaient qw’il était lié au ”Marshall-plan”, mais si 
sympathique que semble cette opinion, ce n’est 
qu’un anachronisme transparent. 


HISTOIRE DE L’ORIGINE ET DE 
L’>ACCROISSEMENT DU MOUVEMENT 


Les Américains qui avaient débarqué sur Vile de 
Guadalcanal le 7 aotit 1942, demandaient en novem- 
bre de la méme année l’assistance du gouvernement 
anglais, alors représenté par le gouverneur et quatre 
officiets. On avait intention de recruter dans les 
iles occupées des auxiliaires (labour-corps), qui pus- 
sent aider les alliés 4 la construction des routes 
et au ravitaillement des postes éloignés des 
forces navales. D’ailleurs la connaissance instinctive 
des indigénes des iles sauvages et montagneuses et 
leur expérience de navigation dans la bande littorale 
tendraient de grands services aux libérateurs pen- 
dant la campagne contre les Japonais qui étaient 
restés dans le pays. Comme il s’agissait surtout de 
Vile de Guadalcanal - Malaita n’avait jamais été 
occupé par des unités japonaises - on faisait appel 
aux habitants de cette ile. Mais le recrutement a 
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Guadalcanal, appelé Vile de sang a cause des batail- 
les sanglantes qui y avaient eu lieu, ne réussissait 
pas et c’est pourquoi on tachait de trouver des 
hommes 4 Malaita. Ici les efforts ne furent pas vains. 
Le peuple de Malaita est en général énergique, 
courageux et combattant; une hérédité de leurs 
aieux gui ne craignaient pas de canoter une centaine 
de miles pour aller attaquer d’auttes tribus. On 
enrolait 500 hommes; 200 furent transportés a Gua- 
dalcanal et mobilisés. I] est important de noter déja 
que justement parmi ces 200 recrues on trouve les 
noms des hommes qui seront plus tard les chefs de 
la ’Marching-Rule”. C’étaient e.a. Aléki et Nori, 
deux paiens, quiavaient déjaa leur compte des années 
de service fidéle auprés des planteurs blancs, et Timo- 
thy George, anglican de religion ou paien selon les 
circonstances, qui avait recu l’instruction aux 
écoles anglicanes de Lord How- et Norfolk-Island. 
Ses congénéres le considéraient comme un homme 
lettré, parce qu'il écrivait et parlait un anglais con- 
venable. Ce ’’labour-corps” malaitan de 200 hommes 
était placé comme un seul bataillon sous la direction 
@officiers américains. Cette absorption compléte 
dans Varmée américaine, quoiqu’elle fit excellente 
au point de vue d’organisatoin, parait avoir été une 
faute psychologique. Si l’on avait ajouté a la ditec- 
tion comme conseiller un fonctionnaire du gou- 
vetnement anglais, qui conntt la mentalité indigéne, 
cette incorporation militaire n’aurait probablement 
pas eu cette grande et désagréable conséquence pour 
le gouvernement britannique. 

Pendant les premiers mois de leur mobilisation les 
intelligences primitives des indigénes furent éblouies 
par la technique et la science de la guerre moderne. 
Il leur était impossible de digérer toutes ces données 
si rapidement et dans leur ignorance ces soldats 
indigénes devenaient des admirateurs naifs et des 
adorateurs hystériques de tout ce qui etait américain. 
Quand, le 9 février 1943, les Japonais durent éva- 
cuer Guadalcanal et que la guerre dans cette ile fut 
restreinte a la liquidation d’un nombre de francs- 
tireurs japonais, les Américains aussi bien que les 
soldats salomonnais avaient beaucoup de loisirs. Dans 
la conversation ces derniers furent surpris spiritu- 
ellement par toutes sortes @idées, qu’ils ne pouvaient 
pas comprendre vu leur développement meutal. 
Dans cette instruction idéologique c’étaient surtout 
les Américains noirs, vers lesquels l’homme de Ma- 
laita se sentait particulicrement attiré - ce qui se 
concoit trés bien - et qui y avait la part du lion. 
Les conversations sociales et politiques étaient a 
Pordre du jour. La plupart des indigenes ne savaient 
qu’imparfaitement le *pidgin-english”’, cest pour- 
quoi la conversation ne venait que d’un coe et se res- 
treignait surtout a des questions, qui n Sig calen 
pas de réponse, mais dont la teneut ctait dun caractere 
démoralisant. Par exemple les questions sutvantes, 
que nous empruntons aux des déclarations données 


plus tard par les indigénes. ”’Pourquoi devez-vous 
servir les Anglais?” ”’Combien de temps les Anglais 
sont-ils les maitres ici?” ’Qu’est-ce qu’ils vous ont 
enseigné et donné’? Pourquoi devez-vous payer 
Pimpot’’? A ces questions le Salomonnais ne savait 
tien répondre et il en suivit un silence, signe de ré- 
flexion critique. 

Mais aussi taciturnes qu’ils étaient en présence des 
Américains, aussi ils devenaient loquaces lors de 
leurs propres réunions. Pour les blancs on trouvait 
le mot exploiteur et on nommait le gouvernement 
anglais le violateur de leurs vieilles coutumes. Les 
premiers anciens soldats rentrérent chez eux aprés 
avoir subi cette formation politique, tandis que 
quelques centaines de jeunes Malaitans suivaient la 
méme école lors de l’occupation. 


PREMIERE FORMATION ET ORGANISATION DE 
LA ”MARCHING-RULE” 


Rentrés dans leurs propres villages Aléki, Nori et 

Timothy Georges, que nous avons déja mentionnés, 

furent honorés comme des héros, parce qu’ils avaient 

été soldats dans la grande guerre des blancs. 

Leurs récits sur la belligérence et surtout sur les 

Américains faisaient une grande impression sur les 

habitants de Malaita, qui n’avaient presque rien 

entendu des exploits guerriers. Ce triumvirat com- 
posait un projet qui dit sauver socialement Malaita et 
plus tard les autres iles et qui dat les délivrer politi- 
quement del’Angleterre. A cause de leur réputation 
de héros la guerre et a cause des récits qui avaient 
toujours été grossis par une fantasie enfantine, 
Timothy George, Aléki et Nori acquirent tant d’in- 
fluence qu’a leur instigation on convoqua une 
gtande réunion générale. Outre les chefs de tribu, 
les représentants indigenes du gouvernement, les 
chefs de la police locale des villages du district de 
l’Are-are, auquel appartenaient les trois meneurs, 
méme les gens important des autres clans comme 
ceux de Hoio et du Kwarai étaient présent a cette 
réunion. De cette assemblée apparemment sans 
discipline provinrent les décisions suivantes: La 
parole était: les Américains veulent nous aider: 
. nous ne voulons plus étre des esclaves. 

1. Afin d’étre un peuple grand et fort, nous ne de- 
vons pas continuer 4 vivre dans l’isolement, mais 
nous devons nous tassembler dans des centres 
habitation d’une plus grande étendue. 

2. C’est pourquoi il faut batir des villes a la céte ou 
dans des régions que l’on peut atteindre facile- 
ment. 

3. Les chefs de tribu doivent faire leur arbre généa- 
logique. 

4. Tous les jeunes hommes doivent aller travailler 
chez les Américains pour gagner Vargent 
qu’ils doivent mettre 4 la disposition du mouve- 
ment afin de construire les villes de VPavenir. 
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5. Le travail dans les plantations des blancs sera 
prohibé, 4 moins qu’on ne regoive un salaire de 
douze livres anglaises par semaine. 


6. Il faut aménager de grands jardins, dont les pro- 
duits serviront 4 l’entretien des malades, des in- 
valides et des vieillards. 


On mettait au courant de toutes ces décisions les 
fonctionnaires du gouvernement et tous les mission- 
naires. 

En général la critique de ces deux autorités était favo- 
table. Il n’y avait que le numéro cing que lon ne 
pouvait approuver, parce que le salaire exigé était une 
exagération financiére et cette décision n’était autre 
chose qu’un tefus de travailler. La suppression des 
villages isolés et la concentration de la population 
dans des centres plus grands semblait idéale au fonc- 
tionnaire, puisque cela facilitait sa tache de contr6- 
leur. Le missionnaire était plutot sceptique pour des 
raisons d’hygiéne et puisque cette mesure était con- 
traire au caractére ethnocentrique de plusieurs clans. 
L’organisation de l’administration intime etait basée 
dune part sur la division administrative existante de 
Pile et était d’autre part une mauvaise copie des 
grades de l’armée américaine. On maintenait les 
neuf districts circonscrits par les Anglais. A la 
téte de Vile entiére il y avait le triumvirat Timothy 
George, Aléki et Nori et pour chaque district il y 
avait un "head chief’. Ces ”head chiefs” possé- 
daient un grand pouvoir dans leurs districts et ils 
étaient aidés par les full chiefs”, qui avaient des 
pouvoirs déterminés dans leur sous -district.Chaque 
ville sous la” Marching-rule”’ avait son maite, appelé 
” line chief”? ou”’commander’’. Celui-ci avait des clercs 
pour Vadministration; il pouvait pour maintenir 
Pordre disposer de ”body-guards” ou duties” 
armés de batons blancs et qui servaient de garde 
@honneur dans les occasions spéciales. On avait 
nommé des ”’strike chiefs”, qui devaient dresser et 
intimider les ouvriers, tandis que les ”’farmer chiefs”’ 
avaient la direction pratique du travail. 


LEUR PROGRAMME SOCIAL ET CULTUREL 


Les chefs du mouvement déclaraient incessamment 
qwils n’étaient ni contre le gouvernement ni contre 
la mission et que pat conséquent ils n’avaient aucune 
aspiration politique ou nationaliste. Leur but était 
d’obtenir de meilleures écoles et plus d’écoles, plus 
d’hdépitaux pourvus d’un meilleur outillage, des fermes 
plus grandes et de créer des conditions sociales plus 
favorables aux vieillards, aux invalides, aux malades 
et aux ouvriers. Le vieux systéme de l’agriculture, 
le systeme nomade, fut aboli et chacun fut obligé de 
travailler dans la ferme commune et n’avait droit 
qu’a une provision de nourriture suffisante pour 
une journée. 


LA GERANCE FINANCIERE ET ECONOMIQUE 
Les soldats americains, amateurs de souvenirs, ap- 
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prenaient aux Salomonnais par leurs dollars la valeur 
de largent. L’argent-coquille des indigenes dévaluait 
et l’importance des dollars et des livres australiennes et 
anglaises leur devenait de plus en plus manifeste. Ceux 
qui avaient travaillé chez les Américains possédaient 
cette monnaire et les autres tachaient de l’obtenir en 
vendant des objets précieux. Les membres de la 
”’Marching-rule” étaient exempts de l’impot anglais 
par leur propre gouvernement, mais étaient obligés de 
payer la valeur d’une livre dans la momsaie surnom- 
mée. Cet impdt fut enrégistré et on gardait l’argent 
dans des caisses de bois ou de fer qu’on cachait dans la 
brousse. Mainte caisse contenait plus de mille livres. 
Ce trésor était destiné a couvrir les frais de leurs 
projets économiques del’avenir. L’>homme de Malaita 
attendait a cette €poque une grande importation de 
produits américains, pour lesquels on avait con- 
struisait de grands hangars dans les villes le long des 
cotes. Une grande partie de ces revenus était méme 
réservée a la défense. On a intercepté une lettre d’un 
des chefs, adressée 4 un haut officier américain, ot il 
écrit: Selon le conseil de vos soldats nous nous 
sommes organisés dans une grande fraternité de 
Malaita. Pourtant vous devez nous faire savoir s’il 
faut continuer le mouvement; dans ce cas envoyez- 
nous des mitrailleuses et des munitions; nous dis- 
posons de 27.000 dollars”. Cela doit avoir été une 
exagération grossiére, mais il est sur quwil y avait 
beaucoup d’argent vu lenthousiasme initial des 
indigenes pour soutenir le mouvement naissant et la 
sévérité avec laquelle on agissait contre ceux qui 
refusaient de payer leuts impdts. Outre des amen- 
des pécuniaires on punissait méme par des flagel- 
lations publiques ceux qui ne fournissaient pas leurs 
contributions. Personne ne sait jusqu’ 4 maintenant, 
ou cet argent est resté. Quand les chefs furent em- 
ptisonnés, la caisse de l'état ne voulait pas leur 
fournir argent nécessaire pour leur défense. Ils exi- 
geaient méme des impdts des planteurs blancs et ils 
voulaient forcer les blancs 4 payer des droits pour 
lemploi des ports, du corail, des terrains et de eau 
potable. Ils déterminaient méme le prix du coprahet 
de différents légumes. 


LEUR ESSAI D’OBTENIR LEUR INDEPENDENCE 
JURIDIQUE 


Des 1939 leschefs detribuse plaignaientauprés du gou- 
vernement de ce que le droit anglais ne tenait pas assez 
compte de la ”custom-law”’ (la loi des coutumes) 
de Malaita. Par exemple: leur loi punissait l’adultére 
par la mort, tandis que la jurisprudence anglaise 
avait réduit la peine a six mois d’emprisonnement. 
Leur loi de coutume était trés étendue et encore en- 
trelacée de toutes sortes d’éléments paiens. Ainsi par 
exemple celui qui donnait un faux témoignage et en 
faisant cela en appelait aux esprits devait payer une 
amende de quatte livres australiennes. La méme 


amende €tait imposée a l’homme qui maudissait le 
sacrifice que l’on avait offert aux esprits. Une femme 
qui enfantait dans la cabane et non pas a Vendroit 
special dans la brousse devait payer une amende des 
quarante livres. Quand au lieu de marcher autour des 
choses de son mari elle passait par-dessus elle devait 
payer quatre livres. Il y a 106 différents articles de 
droit de cette sorte 4 Malaita que le gouvernement 
ne peut pas défendre et auxquels il ne peut pas don- 
ner force de loi. Le mouvement tendait au rétablis- 
sement des vieilles habitudes. En 1947 il institua de 
propres tribunaux qui jugeaient outre la désobéis- 
sance aux moeuts indigénes le mauvais payeur d’im- 
pots et linfracteur au réglement de la ”Marching- 
tule”. Des crimes sérieux comme le meurttre, le vol, 
Padultére et la violence étaient de la juridiction du 


*head chief”’. 


THE TOWNS (les villes) 


Apres la premiére assemblée sous le triumvirat de 
Timothy George, Nori et Aléki, la population de 
Malaita travaillait diligemment 4 la construction des 
grandes villes le long de la céte. Elles devenaient les 
signes symboliques de la ”Marching-rule”. Les 
constructions tenaient le milieu entre un village- 
modeéle, que le gouvernement anglais avait autrefois 
projéte pour eux, et les camps américains dans ile de 
Guadalcanal. Ces soi-disant villes variaient de 304 100 
maisons indigénes, avec une cuisine commune et de 
différentes salles spacieuses. Les maisons étaient 
toutes du méme type, mais chacune était construite 
séparément. Les grands batiments, les salles, s’y 
trouvaient en majorité et étaient nommeés ’’meeting- 
houses”’ ou ”tambu’’- et ’custom-houses”’. 
Crest la qu’on faisait les grandes réunions et qu’ 
étaient tecus Jes chefs avec grande cérémonie. C’é- 
taient aussi les tribunaux de la justice. Les 
”town-halls” (hdtels de ville) étaient des exemples 
magnifiques de l’art constructif indigéne. On avait 
construit des rues 4 travers les villes contrairement 
aux habitudes des villages. Il y avait en plus aux 
environs des villes des hangars spacieux de 60 a 70 
pieds, parfois plus d’une vingtaine, ou Pon mettrait 
les livraisons américaines qu’on attendait. Autour 
des villes on mettait des palissades et ce n’était qu’ 
avec la permission d’un ”dutie” qu’on avait le droit 
d’entrée. Prés de chaque ville et tout prés de la mer on 
érigeait une tour haute ow se trouvait toujours une 
sentinelle. Elle faisait partie des garde-cotes et 
devait épier la mer nuit et jour pour voir si la flotte 
amérticaine avec les produits promis ne s’approchait 
pas encore. Le soir et la nuit elle était pourvue d’une 
lampe a V’huile afin de pouvoir donner des signaux. 
Le trafic quittant la ville et y entrant etait rigoureuse- 
ment contrélé, surtout pendant l’obscurité, par le 
” Alaha-ohu’’, une espéce de Gestapo. q n’y avait 
qu’une seule porte dans la ville, ce qui facilitait le 
controle. Dans cettaines’ villes on défendait l’entree 


aux officiers anglais et méme au médecin gouver- 
nemental. 


DEUXIEME CHAPITRE 


LA REACTION DE L’EGLISE ET DE L°ETAT 
A CE MOUVEMENT ET LEUR ATTITUDE 
DANS CE CONFLIT 


INTRODUCTION 


En 1949 l’archipel des Salomons du Sud avait en- 
viton 85.000 habitants, dont 15.890 catholiques. 
Trois quarts des 30.000 paiens qu’il y avait alors, 
habitaient Vile de Malaita, ot le mouvement avait 
commence et ow il avait la plupart de ses sympathi- 
sants. Les autres Salomonnais du Sud, 39.110, appar- 
tenalent aux sectes protestantes-comme les ”’South- 
Sea Evangelical Missions” (S.S.E.M.), les Anglicans, 
les ’Seventh Day Adventistes”, et les Méthodistes. 
En comparaison avec ces sectes religieuses, prises 
individuellement, l’église catholique avait déja a ce 
moment comme unité le plus grand nombre de 
fidéles. Ce n’est donc pas un signe d’arrogance de 
vouloit parler de Véglise catholique et romaine, 
représentée hirarchiquement par Mer. Aubin et 26 
prétres dans ce chapitre sur la réaction de l’église et 
de l’état a la ’Marching-Rule”’. 

Avant de jeter un coup d’oeil sur la réaction de la 
Mission catholique a cette partie politique et 
sociale, quoique primitive, il vaut mieux démontrer 
tout d’abord la ligne de conduite des missions pro- 
testantes vis-a-vis de ce mouvement moderne. Leur 
attitude vis-a-vis de la ’’Marching-Rule” avait une 
base différente de celle de la religion catholique. 


LA ’SOUTH-SEA EVANGELICAL MISSION” (S.S.E.M.) 


Cette secte est au dévouée au systéme de l’accommo- 
dation malgré son origine, . . . descendant de l’église 
ptesbytérienne d’Ecosse... Leur doctrine varie 
selon les conditions des les et les moeurs et usages 
des indigénes. Miss Young est la fondatrice de cette 
secte, c’est pourquoi on en appelle les membres 
”Youngistes”. La bible est la seule base de leur foi. 
Ils sont trés anti-catholiques et il faut chercher leurs 
mérites plutdt sur le terrain de la médecine et de 
Vhygiéne que sut le terrain de instruction religieuse. 
Au commencement des hostilités japonaises aux 
iles du Salomon leurs missionnaires blancs quitteé- 
rent leurs postes et évacuérent en Australie pour six 
ans. A leur retour leurs disciples ne voulaient plus 
les connaitre en général. Les missionnaires indi- 
génes de cette secte avaient travaillé, indépendam- 
ment durant ces années de l’absence des Youngistes 
blancs et ils avaient découvert dans la bible une gran- 
de analogie entre les Juifs de ancien testament et les 
hommes de la ”Marching-Rule”. 

En interprétant ’Ecriture Sainte ils étaient tellement 
emportés par leur fantaisie religieuse et leur fana- 
tisme de membre de la ’’Marching-Rule”, que leurs 
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fidéles tombaient dans des erreurs encore plus 
grandes que celles que leurs aieux paiens avaient 
jamais connues. En outre Vinterpretation biblique 
de la S.S.E.M. était un sol si luxurieux que chacun, 
méme le propagandiste payen de la ”’Marching-Rule” 
pouvait trouver des points de ralliement aupres de 
cette secte. ’ 

Aussi ne reste-t-il que trés peu dela religion propre- 
ment dite. Le mouvement de la libération avait 
envahi la secte. Quand les missionnaites blancs 
de la S.S.E.M. rentrérent dans l’ile de Malaita, ils 
rouvritent leurs écoles, mais, pour ne pas faire de 
leurs écoles des institutions politiques, ils voulaient 
savoit de chaque éléve, s’il était membre du mou- 
vement ou non. 

Cette mesure étaiet considérée par les indigenes 
comme une menace de leur front de liberté et ils 
défendaient 4 tout le monde de fréquenter ces écoles. 
Il se fit une violente discussion entre les mission- 
naires blancs et les missionnaites indigenes de cette 
secte, les blancs furent boycottés d’une telle maniere 
qwils ne pouvaient plus acheter leur nourtiture 
auprés des indigénes. Des trente missionnaires 
ptesque tous les blancs, partagés parmi quatre gran- 
des stations a Malaita, il n’en restait que sept en 1950. 
La ”Marching-Rule” a été la ruine de la S.S.E.M. 
qui avait travaillé pendant cinquante ans aux iles 
Salomon du Sud. 


LA MISSON ANGLICANE 


Quand la guerre éclata la plupart des missionnaires 
anglais partirent pour lAustralie. Le missionnaire 
anglican indigéne était, comme son collégue de la 
S.S.E.M. plutot membre de la’?Marching-Rule” que 
professeur de religion. 

Lorsque, aprés une absence de quatre ou cing ans, 
P’évéque anglican artiva dans Vile de Malaita avec 
ses missionnaites, leur attitude était déja déterminée, 
ce qui était naturel. Comme représentants de la 
religion de I’Etat ils choisirent le point de vue du 
gouvernement anglais, qui était d’abord une attitude 
téservée, mais quand méme assez claire. L’évéque 
anglican avait pu gagner de nouveau la plupart des 
missionnaires indigenes par son adresse et sa diplo- 
matie, surtout, quand il devenait de plus en plus 
clair que le mouvement de la liberté n’était fondé que 
sut des promesses que les Américains n’avaient jamais 
faites officiellement. Mais les Anglicans avaient 
perdu leur influence auprés de la foule pour les 
ptemiéres années, puisqu’ils s’étaient mis tout de 
suite et d’une maniére sensible derriére le gouver- 
nement. 


LES ”*SEVENTH DAY ADVENTISTS” ET LES 
METHODISTES 


La secte des ”Seventh Day Adventists” a eu peu 
@influence sur la population des les Salomon A 
cause du petit nombre de leurs fidéles. Leur réaction 
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et leur attitude ont été d’une si petite signification 
que nous n’avons pas a nous occupet d’eux. 

Les Méthodistes restaient en debors de ce mouve- 
ment, car ils n’avaient pas de stations fixes a Malaita, 
ot le mouvement avait son centre. Is ont leurs fidéles 
surtout a Guadalcanal et aux autres files. Mais la force 
expensive de la ”Marching-Rule” avait si peu de 
valeur que les autres iles n’en savaient que lexis- 
tence. Alors cette secte ne connaissait pas le besoin 
pratique de se prononcer pour ou contre le mou- 
vement. 


LA MISSION CATHOLIQUE 


Les remarques faites ci-dessus sur la réaction et l’atti- 
tude des différentes sectes religieuses accentuent les 
contours de la ligne de conduite de la mission catho- 
lique aux iles Salomon vis-a-vis de ce courant politi- 
que et social. Il faut tout d’abord constater que les 
missionnaites, péres, fréres et soeurs, sont restés a 
leurs postes au commencement des hostilités, quoique 
le gouvernement anglais les urgeat de se faire €vacuer. 
Cela encourageait les indigenes catholiques et forti- 
fiait leur loyauté et leur dévouement 4 la foi. 

Ils en étaient fiers dans leurs conversations avec 
ceux qui avaient une autre religion et ils montraient 
cette fierté. Les deux péres et les deux soeurs, le 
pére Oude-Engbrink (Hollandais) et le pere Du- 
hamel (Américain), la soeur Marie Sylvie (Erancaise) 
et la soeur Marie Edmée (frangaise) qui avaient été 
assassinés pat les Japonais a Guadalcanal en aout 1942 
étaient vénérés, aussi 4 Malaita, comme des héros. 
Quand les Américains résolurent de rester 4 Guadal- 
canal, ils exigérent que les missionnaires évacuassent 
Malaita, de peur que les Japonais ne se saisissent de 
cette prendaient ile pour base. Aprés ample conseil 
deux missionnaires et Mgr. Aubin, le vicaire apos- 
tolique, recurent la permission de rester. 

En outre deux autres refuserent de quitter leur poste. 
Quand le mouvement naquit, les catholiques aussi 
bien que les paiens vinrent demander conseil aux 
missionnaires 4 propos de leurs projets, puisqu’ils 
étaient les seuls blancs qui eussent leur confiance. 
Ceci avait une haute importance. Tout d’abord les 
missionnaires pensaient favorablement du mouve- 
ment, qui ne paraissait avoir rien d’anti-religieux. 
Quand le mouvement prit une tournure violente et 
paienne, ils ont essayé de lui dter son caractére mau- 
vais. Deux missionnaires néerlandais ont méme 
essayé de faire de ce mouvement de liberté un mou- 
vement social, une espéce d’association ouvriére. 
Ce projet échoua cependant faute d’enthousias- 
me de la part des indigénes; le mouvement était 
dépourvu de l’élément politique et national, et le 
projet échoua surtout sur la désapprobation du 
gouvernement anglais de cette entreprise. 

Du point de vue de l’économie la mission catholique 
a subi quelques dommages de la part du’”Marching- 
Rule” dans la période de 1947 4 1950, en tant qu’elle 


ne pouvait pas recruter des ouvriers pour ses plan- 
tations. Pour les occupations ordinaires dans les 
plantations les indigénes exigeaient des salaires 
exorbitants. 

A cause de leur service dans l’armée et 4 cause des 
Amérticains, chasseurs de souvenirs, une certaine 
inflation s’était produite dans le petit monde des 
Malzitains. La quantité et la citculation de Pargent 
ne se mouvait que dans le milieu des indigénes, ou 
le missionnaite n’était pas admis. La seule transaction 
@échange qui existat et qui existe entre la mission 
catholique et les indigénes, était et est le salaire, mais 
celle-la devint inutile, car la mission, avec son petit 
revenu fixe, était devenue la victime de cette 
inflation. 

La mission catholique 4 eu quand méme certains 
bénéfices pendant et quelques années aprés cette 
période turbulente. Ce qu’il y avait de bon dans la 
”Marching-Rule” avec son élan étourdi vers la 
liberté, avec ses idées peut-étre subconsciemment 
socialistes et avec ses perspectives messianiques naives 
et orientées vers |’ Amérique c’était, que les indigénes 
joignaient a leur soi-disante demande pour l’émanci- 
pation lexigence d’un meilleur enseignement, dont 
auparavant il n’y avait pas eu question. Et quoique les 
anglicans soient plus avancés que les catholiques sur le 
terrain de l’enseignement, a cause des subventions de 
état, ils avaient perdu leur popularité par les absence 
pendant la guerre et par leur attitude intransigeante 
vis-a-vis du mouvement. Avec les désirs des indi- 
--génes de liberté et de vie organisée socialement est 
né le désir d’un meilleur enseignement et ils vont 
chercher ceci tout d’abord dans l’église. Maintenant 
la mission catholique a de meilleures chances, parce 
que grace a l’origine du mouvement elle peut com- 
mencer pat le commencement, l’enseignement qui, 
auparavant, ne touchait pas le Salomonnais. 


LE GOUVERNEMENT ET LA 
”"MARCHING-RULE”’ 


Jusqu’ en 1946 le gouvernement anglais, dans la 
personne d’un officier de district, suivait — envers 
la ”Marching-Rule” aux iles du Salomon méridio- 
nales — une politique de tolérance. Avec l’évacua- 
tion des armées américaines et australiennes — telle 
était opinion dans les milieux anglais — l’esprit du 
mouvement quitterait les iles. Ceci paraissait une 
erreur, cat en juillet 1946 la fraternité rompit sa 
sphére mystétieux de groupe pour se mettre a des 
démonstrations, des réunions, des menaces et des 
gtéves générales. Ci et la les propriétés des blancs et 
méme leur vie étaient en danger. 

On refusait de payer les impdts avec le motif que le 
peuple salomonnais n’avait jamais eu aucun profit de 
la sujétion fiscale de 99 ans. 

L’administration britannique tachait de calmer les 
esprits, de canaliser ce qui était bon dans le mouve- 
ment et d’arriver 4 un accord en envoyant une lettre 


circulaire 4 tous les chefs. La réaction de la ’’?Mat- 
ching-Rule” fit un appel au Pacte Atlantique et une 
référence — en connaissance des choses — aux quatre 
libertés insérés dans les huit points de ce manifeste. Ces 
quatre libertés concernaient les quatre fins sociales, 
economiques et juridiques de la paix. Ils avaient eu 
connaissance du Pacte Atlantique dans leurs con- 
vetsations avec les Amérticains. Les histoires fan- 
tastiques qui circulaient sur les iles, rendaient la 
foule hystétique. Ainsi la rumeur s’étendait cette 
année aux iles de San Cristoval, de Florida et d’Ysa- 
bel, que le ”son belong King belong America” (le 
fils du roi d’ Amérique) était caché quelque part et que 
des centaines de soldats étaient préts a chasser les 
Anglais. 

Les navites promis, chargés de provision, seraient en 
route et chacun recevrait 6; dollars. 

A Guadalcanal cette fantaisie avait également libre 
cours. Les derniers jours d’aotit 1947 le gouverne- 
ment anglais prit des mesures, emprisonna quelques 
chefs et essaya d’intimider le peuple par des vais- 
seaux de guerre et des avions. A Florida et Ysabelle 
mouvement disparut de la vie publique et les princi- 
paux chefs de Guadalcanal purent visiter Suva, la 
capitale de l’Archipel afin d’y étudier la collaboration 
entre les Anglais et les indigénes. 

A Malaita, le lieu d’origine de Ja ’ Marching-rule’’, 
on se tegroupait sous Shem Iropolu, un instituteur 
de la S.S.E.M. 

La foi dans les rumeurs disparaissait apres la longue 
et vaine attente des libérateurs américains, le mouve- 
ment se retirait dans le mystére et se contentait de 
faite refuser le paiement de l’impdt, d’empécher 
le recensement et la construction des fortifications 
autour des villages afin de pouvoir se défendre con- 
tre les fonctionnaires anglais. Cette résistance passive 
pouvait continuellement le gouvernement 4 faire 
agir les forces policiéres, a detruire les fortifi- 
cations et les ’custom-houses”’ et 4 emprisonner les 
chefs, quand ils leur tombaient entre les mains. 
En 1949 on pouvait méme enregistrer dans la ’’Mar- 
ching-rule” quelque réaction a la grande tension 
entre |’Est et Ouest, du temps du pont aérien de 
Berlin. A l’aérodrome Henderson 4 Guadalcanal les 
avions militaires étaient en état d’alerte afin de dé- 
coller 4 la premiére nouvelle. Le mouvement était 
dans un état enervé jusqu’en 1950, puisqu’il était au 
courant de l’état d’alerte et qu’il prenait comme tous 
les peuples part ala peur d’une nouvelle guerre mon- 
diale. Les membres de la ”Marching-rule” s’atten- 
daient ces jours-la 4 une nouvelle occupation des 
fles Salomon pat les Américains. Du point de vue 
stratégique cette attente n’avait aucune raison 
mais cette mentalité montra que Videe messia- 
nique, liée avec les Américains, était toujours vivan- 
te dans leurs esprits. 

Mais dés la fin de 1950 presque la moitié de la popu- 
lation payait ’impot au gouvernement, quoique 
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par peut des chefs cela se fit la nuit; il y avait meme 
beaucoup qui coopéraient au recensement. L’offtcier 
du district favorisait ce revitement en mettant en 
liberté, un aprés Vautre, les chefs emprisonnés, 
mais 4 condition qu’ils se soumettent au gouverne- 
ment anglais. 

Lentement la tranquillité rentrait, tandis que le 
mouvement laissait tomber avec nombre de points 
de son programme son nom Porigine et se nommait 
un ”’Federal Council’. En 1955 ce qui restait encore 
de la ”’Marching-Rule” était connu sous le nom de 
”*Malaita-Council’’. 


TROISIEME CHAPITRE 


L?7EXPLICATION DU MOUVEMENT DE LA 
”MARCHING-RULE” 


INTRODUCTION 
De prime abord la ” Marching-Rule” west pas un mouvement 
social et politique 


La description de la ’Marching-Rule”’, que nous 
avons donnée dans la premiére partie de cette étude, 
doit son matériel aux renseignements puisés dans les 
lettres des missionnaires qui étaient stationnés aux 
Iles du Salomon pendant ou immédiatement apres la 
guette de 1940-1945. L’exactitude de leurs rapports 
fut constatée et prouvée pat des comparaisons avec 
la littérature qu’on peut trouver dans plusieurs re 
vues scientifiques. Toutefois les descriptions de la 
”Marching-Rule” par les missionnaires sont plus 
détaillées et remplies d’observations qui proviennent 
de leurs expériences personnelles. C’est pourquoi 
article sur Vorigine et le développement du mou- 
vement est basé sur ces lettres. Ceci nous donne |’ oc- 
casion de considérer 4 part quelques détails. 
Jusqu’ici nous avons évité de montrer l’arriere-plan 
de cet élan social et politique des Salomonnais vers 
la liberté, sans lequel on considérerait la’? Marching- 
Rule” comme une petite branche du grand mouve- 
ment de libération et d’indépendance, que l’on trou- 
vait dans tous les pays coloniaux pendant et surtout 
apres la guerre. Ainsi, on donnerait 4 ce mouvement 
prtimitif un aspect qu’il ne posséde pas au fond. 
Voila la réponse a la question pourquoi l’essai de 
quelques missionnaires hollandais, qui voulaient 
faire de la ”Marching-Rule” un syndicat, devait 
échouer et pourquoi la mission catholique se 
distanciait de plus en plus de ce courant. 

Quoique les manifestations extérieutes de la ’?Mar- 
ching-Rule” fissent penser 4 une rébellion coloniale 
et que quelques journaux crussent a des infiltrations 
communistes sous linfluence de toutes sortes de 
rumeuts, on peut dire sans crainte de contradiction, 
aprés plus ample réflexion, que la Marching-Rule 
nest pas de prime abord un mouvement social et 
politique. 

C’est méme inexact de vouloir affirmer qu’on a af- 
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faire ici a des mouvements de revival” orientés vers 
Péconomie. La vie sociale des iles Salomon du 
Sud n’est pas encore assez sécularisée afin de pouvoir 
parler d’aspitations purement ¢conomiques et soci- 
ales. Les peuples primitifs du Pacifique avaient bien 
ce et lale slogan: La Papouasie pour les Papouas”’ 
ou dans notre cas ”les tiles du Salomon pour les 
Salomonnais”, mais on ne peut pas en conclure 
quils étaient déja arrivés 4 une doctrine ” Monroe”. 
La”’Marching-Rule” est un de ces petits mouvements 
dans le Pacifique, comme le mouvement de Koréri, 
de Marafi, de Lepikna, de Mambu, de Yerumot e.a. 
que l’on ne peut expliquer que contre l’arriére-plan 
de la ’mythe du Cargo” ou ”’culte du Cargo”. Le 
mouvement que nous traitons n’est donc qu’une 
différenciation de la superstition nommée ci-dessus 
et qui est trés répandue dans le Pacifique. 


L?>ARRIERE-PLAN RELIGIEUX 


Depuis les années entre 1850 et 1860 on decouvre le 
?mythe du cargo” dans les descriptions de voyage, 
mais alors par rapport a la Nouvelle Guinée. L’ex- 
pression méme de ”mythe du cargo” ou ”culte du 
cargo”’ vient des blancs et fait penser a la vénération 
des cargos, dont les indigénes voyaient parfois le 
contenu. En soi, ce n’est pas un culte de choses occi- 
dentales, car celles-ci, surtout des objets techniques, 
ne donnérent naissance que’A une superstition 
paienne. L’homme primitif est habitué a rendre ses 
convictions dans un récit concret. Il n’y pas de place 
pour une intelligence qui contrdle et fait abstraction. 
Les probléemes les plus grands et les plus importants, 
Phomme primitif les fond dans une forme mythique; 
Cest pourquoi nous découvrons ses convictions reli- 
gieuses habituellement sous ces formes. Or le mythe 
qui est a la base du mouvement de la ”’Marching- 
Rule” est, comme nous l’avons dit déja, le ’mythe 
du cargo”. Les habitants des iles du Pacifique ren- 
contrant les blancs pour la premiére fois, les 
considéraient comme des revenants du pays des 
motts, qui, dans leurs idées, sont blancs et longs. Les 
indigénes apercurent en plus que les blancs avaient 
une autre nourriture et d’autres objets qui leur 
étaient entiérement inconnus. Le manisme, le culte de 
leuts cogénéres décédés, est propre au Papoua et 
au Mélanésien, il ne faut donc pas s’étonner qu’il 
tint les blancs pour ses aieux ressuscités. C’est 
probablement la conduite et ’humanité des explora- 
teurs dans le Pacifique, qui furent la cause de ce que 
les indigénes commencérent 4 douter de l’identifica- 
tion de leurs aieux avec les blancs. Pourtant les cho- 
ses que les blancs avaient sur eux ou dans leurs 
bateaux, restaient dans le sphére mythologique. Les 
éttangers n’étaient plus leurs aieux, mais seulement 
des ambassadeurs, qui au fait devaient rendre ces 
objets 4 eux, indigénes. 

Le Papoua et le Mélanésien arrivaient 4 cette con- 
clusion par leur foi intrépide, qu’il devait tout pro- 


gres dans son monde au congénére décédé et au 
fait que le blanc venait plutot pour chercher que 
pour donner. Il se produisait alors un grand désir, 
accompagné de respect et de vénération, des pro- 
duits européens, quils continuaient a considérer 
comme un legs de leurs aieux. Ce complexe mytholo- 
gique fut résumé par les blancs dans le nom *cargo- 
mythe” ou mieux ”’cargo-culte”. Ce mythe continu- 
ait a croitre avec le progrés technique des Euro- 
péens. 

D’abord les indigénes attendaient les produits ap- 
portes dans des bateaux construits de planches, plus 
tard dans des vapeurs ou des navires 4 moteur, mé- 
me dans des sous-matins, qu’ils ont apercus probable- 
ment lors de la premiére guerre mondiale et enfin 
dans des avions. Un roman anglais sans aucune va- 
leur Love and the Aeroplane” (L’amour et l’avion), 
jeté un avion et trouvé par un indigéne aux envi- 
rons du Golfe papouasien prés de la Nouvelle 
Guinée, causait un nouvel élan de la folie de Vailala. 
Ce livre, qui avait une enveloppe, représentant un 
homme et une femme, suspendus sous un avion, fut 
considéré comme un message du monde spirituel. 
Au village Vailala dans la Nouvelle Guinée les ha- 
bitants détruisirent tous leurs objets de culte paien, 
parce que le Christ était revenu sur la terre et leur 
avait parlé. On croit que ceci était une réaction 4 un 
sermon sur la résurrection du Christ préché par un 
missionnaire. L’attente des habitants de Vailala 
envisageait également les cargos européens. 

~ Un peu de temps avant que les Japonais commen- 
cassent leur Tokio-express a travers le Pacifique, la 
ptesse japonaise avait informé a maintes reprises les 
officiers et les soldats du mythe du cargo existant. 
Quand ils conquirent et occupérent la Nouvelle 
Guinée, ils se dirent les ambassadeurs des ancétres 
des Papouas. Les Japonnais n’ont réussi que peu de 
temps a faire croite cela aux indigénes, parce qu’ils 
leur parlaient trop peu de leur cargo. Aux iles 
Salomon du Sud les troupes américaines, ignorant 
cette superstition, furent salués spontanément com- 
me des ambassadeurs par les disciples de la ” Mar- 
ching-Rule”. Car on ne réservait pas les enormes 
provisions américaines a l’armée, mais les distribuait 
aussi a la population et surtout le ’’Labour-corps”’ 
en profitait. C’est ici surtout qu’il faut chercher 
Poccasion du fait que la mythologie du cargo se 
développait dans quelques années jusqu’a une super- 
stition messianique et hystérique. 

Du point de vue teligieux de pareils mouvements 
sont le résultat d’une fusion de deux éléments. D’a- 
bord la vieille croyance aux esprits des aieux et 
ensuite la rencontre du Christianisme. 

Ce dernier fut accepté avant que le premier élément 
fat entiérement banni de leurs idées. Il en résultait 
un syncrétisme. 


L’ancien et le nouveau testaments du christianisme 


passaient leurs courants religieux A eux et en reve- 
maient tout a fait décolorés et changés. Chez les 
Noumfotes et les Biaqes de la Nouvelle Guinee dans 
le mouvement ”Koréri” nous découvrons un pro- 
phete que l’on nomme Manseren-Jezous-Christous, 
ainsi que la prophétesse Angganitha, image de la 
Vierge Marie, et qui sera 4 lavenir la reine de la 
Judée. Aux iles Salomon nous trouvons quelques 
teachers” de la ’’South-Sea Evangelical Mission” 
qui n’étaient pas encore bien instruits dans la théolo- 
gie chrétienne et qui mélaient d’une maniére fantas- 
tique la bible avec le manisme. Depuis 1935 un mis- 
sionnaite mariste, le R.P.-Paul Montauban (1886- 
. .) temarqua auprés de ses fidéles de Vile Buka, au 
nord de Bougainville, un zéle religieux extraordi- 
naire. Méme parmi les paiens il y eut un grand désir 
de recevoir le baptéme; le recueillement pendant la 
pricre ressemblait 4 celui d’ames contemplatives. 
Simultanément 4 ce fenouveau on constata un 
nouveau soin pour les cimetiéres. Les tombeaux 
furent décorés de guirlandes et de fleurs, les petites 
croix furent remplacées par de grandes. Le pére 
Montauban trouvait cependant les causes de ces 
nouvelles ferveurs mystérieuses de ses chrétiens et 
catéchuménes. 
Un Salomonnais du nom Pakok était mort exilé dans 
la Nouvelle Bretagne en 1932. Pakok avait été aux 
yeux de ses congénéres un homme instruit, qui avait 
beaucoup voyagé. Il avait travaillé dans les mines 
dor prés de Rabaul dans la Nouvelle Guinée et il 
avait setvi comme matelot dans des cargos du 
Pacifique. Ainsi il avait fait la connaissance des 
Papouas de la Nouvelle Guinée et de la technique 
des Européens. A un age avance il allait vivre parmi 
son peuple a Buka. Il se mettait 4 comparer son an- 
cienne teligion paienne, qu’il n’avait pas encore 
oubliée, 4 tout ce qwil avait vu et entendu pen- 
dant son absence. Comme Bouddha il semblait 
avoir eu des songes mystétieux et il se vantait 
d’étre en communication avec le monde des esprits. 
Dans ses songes il voyait de grands navires, chargés 
de vivres, d’argent et d’armes, qui s’approchaient 
des iles. Cest ce qu'il annongait a ses congénéres et 
il les exhortait a batir des granges énormes afin de 
pouvoir y serrer les provisions. L’arrivée des navires 
pouvait étte avancée, selon Pakok par Pobservation 
tigoureuse des devoirs chrétiens. La pratique intense 
de la religion catholique mettrait les Salomonnais dans 
un contact plus étroit, toujours selon ce prophéte, 
avec le monde spitituel, qui possédait la science de 
créet toutes les choses désirées comme armes, ma- 
chines, bicyclettes, couteaux et haches. Le gouverne- 
ment de Bougainville se voyait obligé par la tension 
et Pinquiétude, que causaient ces prophéties, d’exi- 
ler le prophéete Pakok, son neveu et un catéchiste a 
la Nouvelle Bretagne, ou Pakok mourut en 1932. 
Cette variation libre du Prophete au théme du 
mythe du Cargo, montre également un synthétisme 
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manifeste, dont beaucoup de catholiques du district 
Buka étaient devenu les victimes. Trois ans aprés la 
mort de Pakok quelques-uns de ses disciples renou- 
velaient cette théorie messianique et prenaient en 
méme temps a la remorque la religion catholique. 
Il est difficile de dite si les prophéties de Pakok avai- 
ent pénétré jusque dans l’archipel des iles Salomon 
du Sud; en tout cas on ne connaissait pas son 
nom, mais les hommes de la ’Marching-Rule” ont 
aussi bati des granges et méme:des tours pour atten- 
dre les navites chargés de provisions européennes. 
Nous devons donc voir la ”Marching-Rule”’ contre 
larriére-plan du mythe du Cargo. Ainsi le mouve- 
ment perd beaucoup de sa couleur politique et 
sociale, qui frappait l’étranger au premier abord. Cette 
communauté n’était pas non plus hostile au christi- 
anisme, mais se servait de certains éléments chrétiens 
pour les incorporer dans l’ancienne croyance. La 
participation minime des catholiques a la ’Marching- 
Rule” aux iles Salomon du Sud indique quwils 
gardaient leur foi chrétienne pure et intacte, ce qu’on 
ne peut pas dire de beaucoup de convertis des autres 
religions. 


LES ASPECTS PSYCHOLOGIQUES ET SOCIAUX DE 
LA “MARCHING RULE” 


Quoique, au fond, la ”Marching-Rule” soit un 
mouvement religieux, elle a pourtant des aspects 
psychologiques et sociaux. C’est précisément par de 
telles dispositions, par un certain élan vers la liberté, 
par une haine contre les Anglais et un fort sentiment 
de tradition, que des tribus, méme des tribus 
ennemies, s’unissaient dans un seul groupe. L’entre- 
ptise d’examiner le mouvement du point de vue 
psychologique et social doit étre comprise comme un 
petit essai de trouver les principaux facteurs, qui 
pouvaient former d’un peuple si hétérogéne que ce- 
lui des Salomonnais, une assez grande communauté. 
Peut-€tre pourrions-nous nommer cette analyse 
plutot une analyse psycho-sociologique. "La Mar- 
ching-Rule”, embrassant plusieurs tribus, fut un 
phénoméne tare dans cet archipel. Une tribu se 
rend consciente d’elle-méme, se sent comme une 
unité fermée, non pas a cause de la vie commune 
dans un village et du travail commun dans une 
plantation, mais exclusivement, parce que les mem- 
bres ont un ou plusieurs ancétres en commun qu’ils 
vénérent ensemble. 

C’est justement pourquoi les villes restaient inhabi- 
tées, quoiqu’elles fussent baties avec le consentement 
de tous les membres de Ja ’Marching-Rule”. Leur 
sentiment de solidarité n’est basé que sur |’élément 
teligieux, le culte de leur race. Le travail commun 
aux plantations posaient également des difficultés et 
avait le caractére d’un travail forcé, puisqu’il fallait 
appointer des ”’strife-chiefs”. Toute activité sociale 
comme l’assemblée, la guerre, la migration d’une 
tribu, est inspirée par leur propre monde d’esprits. 
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Il y a une pénétration complete de Vinvisible (le 
monde des esprits) dans la vie normale et visible 
de la tribu. On peut parler ici d’une veritable 
symbiose affective des indigénes et leurs aieux. 

La ”Marching-Rule” naquit malgré ces forces reli- 
gieuses centrifuges. Ce qui séparait les indigenes 
pratiquement, les unissait théoriquement: la foi dans 
la puissance de leurs aieux. De ceux-ci ils attendaient 
le salut et aussi cette attente est-elle ’échine du 
mouvement. Le Salomonnais chrétien, mais toujours 
primitif ne jurerait peut-étre pas par cette conviction 
paienhe, mais il se sentait tout a coup un dans la 
”’Marching-Rule”’, puisque dans ce mouvement ses 
désits d’une vie meilleure et plus libre trouver- 
aient un fondement religieux. Comme deuxieéme 
disposition psychique, qui rendait possible un grou- 
pement comme celui de la ’Marching-Rule” on 
pourrait peut-étre nommer une certaine adhésion et 
en méme temps aversion vis-a-vis de la culture occi- 
dentale dont les indigénes subirent surtout le cété 
technique pendant et immédiatement apres la guerre. 
Comme je l’ai dit, c’était surtout 4 Malaita dans l’Ar- 
chipel des iles Salomon que la ”Marching-Rule” 
comptait la plupart de ses membres. Ce n’est pas du 
tout par accident. Pour l’ Angleterre Vile n’a aucune 
valeur ni du point de vue agraire nu du point de vue 
stratégique. L’ile est sauvage, n’a aucune route ni 
port naturel. Jusqu’en 1940 le contact des Malaitiens 
avec la culture occidentale consistait uniquement 
dans les rencontres avec les missionnaires blancs et 
quelques fois par an avec les officiers du gouverne- 
ment. Les objets techniques des occidentaux leur 
étaient des choses étranges, mystérieuses. Pendant la 
guerre les jeunes hommes de Malaita, qui étaient 
enrdlés dans les ” Labour-corps”, furent totalement 
sutpris pat la technique et la mécanisation des Amé- 
ricains. Leur admiration devint vénération. I] naquit 
un désir commun de tout ce qui était mécanique. 
Ce désir causa des attantes naives et messianiques. 
Nous voyons encote comme rapprochement au 
culte occidental le besoin d’imitation, une premiére 
expression primitive d’une acceptation inconsciente 
des éléments étrangers. L’organisation et l’admini- 
stration de la ’Marching-Rule” sont coulées dans 
une moule europeénne, comme la direction écono- 
mique et financiére. Au lieu de fusils on se servait de 
cannes blanchies dont plus d’un indigéne croyait 
qu’elles changeraient en armes de feu le jour de l’in- 
vasion des provisions. 

A cété de cette sympathie avec la culture occidentale 
il y existait aussi une puissance qui tepoussait beau- 
coup de ce qui était européen. Ceci surtout témoi- 
gnait de leur désir vers l’autonomie juridique, qui, en 
soi, n’était autre chose qu’un essai de retourner aux 
anciennes pratiques paiennes. Pour un Salomonnais il 
était impossible d’abandonner ce sentiment de tra- 
dition, car de se sentiment dépendait l’existence de la 
”Marching-rule”, puisque selon sa conviction la 


révolution sociale et politique devait venir des es- 
prits, des aieux. Le monde culturel propre aux Salo- 
monnais était donc d’une part ouvert aux autres cul- 
tures, mais d’autre part fermé a celles-ci, puisque l’on 
acceptait les éléments étrangets seulement quand ils 
pouvaient faire partie de leur systeme religieux, 
La désillusion qui survint d’abord au départ des 
Améticains et plus tard par la longue et vaine 
attente des cargos révés, fit diminuer la foi dans le 
mythe du cargo. Des hommes pratiques et sans foi 
prirent la direction de la ’Marching-Rule” et donne- 
tent au mouvement une tendance sociale et politique 
réelle, mais sans exagération. Il se peut qu’on puisse 
appliquer ici la formule de R. K. Merton: ’’The self- 
fulfilling prophecy” (la prophétie qui tend elle-méme 
a son but). La croyance dans le mythe du cargo, la 
conviction que les cargos seraient envoyés par le 
truchement de leurs aieux, a été perdue. Mais l’espoit 
@une meilleure vie sociale et économique, autrefois 
basé sur le mythe du cargo, est resté et les a unis 
politiquement. En ceci se trouve encore la force 
dynamique de la ’Marching-rule”, quia maintenant 
le nom de ”’Federal Council”. On a créé un certain 
niveau d’ambition (level of ambition) et le temps a 
prouvé que, de concert avec le gouvernement anglais 
des améliorations sociales et économiques sont 
atteintes et peuvent encore étre atteintes. 


QUELQUES REFLEXIONS 


“Il est a regretter que, quand pendant la guerre beau- 
coup de peuples primitifs du Pacifique prirent con- 
tact avec des civilisations étrangéres, il s’agissait 
d’une rencontre avec ces cultures dans l’uniforme de 
militarisme, de technique martiale et de propa- 
gande. Il n’y a donc pas question d’un contact 
culturel normal. 

C’était plutot un choc des vieilles communautés des 
indigénes d’une part et des forces techniques per- 
verses d’autte part, d’abord du peuple japonais et 
plus tard des peuples occidentaux. Deux civilisations 
passérent sur les iles en quelques années, toutes les 
deux les poings fermés, laissant la mort et la misere. 
Le résultat en devait étre négatif. 

Sur le terrain économique la demande de fusils, de 
munitions, de couteaux, de haches et de tout ce qui 
représentait la force et la puissance était plus grande 
que la demande de nourriture ou d’objets a 
fin plus pacifique. Le désir d’avoir beaucoup dar- 
gent étranger, 4 ’aide duquel on pouvait obtenir plus 
qu’avec leur systéme monétaire choquait la contiance 
mutuelle et désorganisait organisation financicre. 
De la considération que deux puissances mondiales 
se battaient pour leurs iles, naissaient pattout des 


mouvements d’indépendance sociale et politique, 
qui n’avaient pas encore la force de vivre. 

Sur le terrain religieux il faut enrégistrer les résultats 
les plus graves aprés la guerre. Partout dans le Paci- 
fique se montrait le mythe de cargo et par elle les 
chrétiens, qui s’étaient 4 peine débarrassés de leur 
religion paienne, tombaient dans un syncrétisme 
pernicieux. La guerre avait fait, sans le vouloir, le son- 
dage du christianisme dans ces pays récemment con- 
vertis. I] parut maintenant que beaucoup d’indigénes 
avaient regardé la religion chrétienne comme un 
moyen d’entrer dans la technique occidentale. 
L’acceptation du christianisme n’était pas toujours 
faite par conviction, mais sur l’autorité de lear monde 
@esprits, qui leur conseillait de bien observer la 
religion des blancs, pour obtenir ainsi leur technique. 
La tache de la mission dans le Pacifique sera donc 
ensemble avec la prédication de l’Evangile de déli- 
vrer la vie quotidienne des indigénes de l’influence 
des esprits de leurs aieux. Cet instinct primitif 
union avec l’invisible ne doit pas rester sans objet. 
La foi chrétienne dans la Divine Providence et le 
dogme de la Communion des Saints peuvent remplir 
ce vide. Notre pragmatisme occidental, notre com- 
munauté mondaine qui sépare la religion de la vie, 
ne peut pas étre un idéal pour eux. Ici se présente la 
difficulté que la mission doit porter l’évangile et rien 
que l’évangile et non pas une civilisation occidentale 
couvette d’un vernis chrétien. 

La plupart des paiens primitifs du Pacifique, ont 
été troublés plus ou moins par la guerre. Les sciences 
de Panthropologie et de Vethnologie qui jusqu’ici 
suffsaient a connaitre les peuples, devront étre 
aidées dans cette deuxi¢me phase par la sociologie et 
la sociographie. Aprés le choc des civilisations la 
mission est devenue dynamique. Il est donc d’une 
trés haute importance d’examiner les tribus que l’on 
doit encore christianiser et les jeunes communautés 
chrétiennes par les moyens de la technique moderne 
de la sociologie pour trouver les formes appropriées 
a leur société a laquelle a été enlevé son élément 
”surnaturel’”’. 

Nous ne ctoyons pas que nous puissions mieux ter- 
miner cette étude qu’en citant l’encyclique mission- 
naire de sa Sainteté Pie XI du 2 juin 1951 (” Evangelii 
Praecones’’): ”’L’Eglise Catholique ne s’est pas con- 
tentée d’abolit sans plus les habitudes spéciales des 
peuples et leurs coutumes traditionnelles, mais elle 
les a, dans un sens, consacrées”’. 

Vous, Vénérables Fréres, devez de toutes vos forces 
susciter ces organisations utiles, les associations et les 
institutions sur le terrain économique et social, que 
notre temps et le caractéte propre de votre peuple 
exigent”. 
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La paroisse - quelques aspects des rechetches 


par le 


Drs L. Egberink O.Carm., Dordrecht (Pays-Bas) 


N EXAMEN SCIENTIFIQUE DE PHENOMENES RELI- 
gieux suscite, presque arbitraitement, des 

oppositions. D’une maniére ou d’une autre, on 
craint une déconsidération du sacré et donc une 
destruction de la religion elle-méme. ”’ The educated 
man is often more provincial in his religious views 
than in almost any other part of his thinking’’?). 
A la longue, cette attitude réservée peut signifier 
une fuite devant la responsabilité. On ne peut nier 
que l’étude scientifique de la paroisse est encore 
au stade primaire de ’'expérimentation avec toutes 
ses conséquences. Elle tatonne; elle cherche une 
méthode appropriée et toujours valable. Une pre- 
miére étude donne souvent des résultats encore peu 
satisfaisants. Cependant il est certain qu’ici aussi une 
étude plus largement poursuivie pourra amener, a 
longue échéance, 4 des conclusions importantes. Il est 
cependant indispensable de rester trés conscient des 
limites d’une recherche scientifique. La prétention 
de rendre intelligible, au moyen d'une analyse 
profane, ’essence méme du phénoméne religieux, 
est une prise de position inadmissible. Pour ’homme 
de science, essence propre aux phénoménes reli- 
gieux — tels que culte, foi, groupement religieux — 
est un donné qui ne fait pas objet de son analyse, 
mais dont il fait un point de départ. Son examen ne 
peut donc absolument pas épuiser tout ce que le 
phénoméne religieux content de ’’sens’’. 
L’objet de son étude ne sera pas l’essence profonde 
de la religion et de ’Eglise, mais leur aspect exté- 
rieur, leur activité visible dans un contexte purement 
social. Ce qui forme l’objet adéquat dune analyse 
sociologique scientifique, ce n’est pas la nature et le 
contenu de la’’foi”, mais les différents types d’ avoir 
foi”, les conditions sociales dans lesquelles ces types 
se présentent et leur signification fonctionnelle. 
Alors que le théologien examine la réalité de ce que 
la religion et ’Eglise doivent étre pour étre con- 
forme au plan de salut de Dieu, le sociologue reste 
attaché a l’aspect extérieur pat lequel elles se présen- 
tent a nous, au niveau humain, comme des institu- 
tions et des organisations a fonctions sociales. La 
religion est considérée comme une attitude de 
groupe, l’Eglise comme un phénoméne communau- 
taite; attitude et phénoméne en rapport fonctionnel 
avec bien d’autres. Si Max Weber avait raison d’as- 
signer a la sociologie l’étude des causes du compor- 


1) YINGER, J. Mixton, ’ Religion’, Society and the Individual, 
an introduction to the sociology of religion, Introduction, 
Ds == WOH E, 
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tement social, la sociologie de la religion devra 
s’imposet comme tache l’examen des causes de 
changements dans les domaines religieux, moraux, 
scientifiques, familiaux, économiques, etc... Ainsi 
elle pourra déterminer la signification fonctionnelle 
totale de la religion dans une société déterminée et 
techetcher les conditions sociales dans lesquelles ces 
fonctions se’ transforment. 

Il serait simpliste de supposer que cette distinction 
entre essence et fonction de la religion résoud toutes 
les difficultés de méme nature que celles citées plus 
haut. Les deux se tiennent bien trop étroitement. 
C’est bien pourquoi nous sommes d’avis que Pana- 
lyse d’un chercheur croyant ouvre des perspectives 
plus favorables que celle d’un chercheur incroyant. 
Une étude purement extérieure et réaliste, qui ne 
peut se référer a une expérience vécue ne sera pas a 
méme de distinguer de facon satisfaisante les nuances 
de l’expérience religieuse. L’exigence scientifique 
dV objectivité suppose aussi, pour le moins, une telle 
attitude de ’’neutralité” envers objet de Vétude. 
Le chercheur croyant partita, dans son étude, d’au- 
tres prémisses que lincroyant. Dans ses conclusions, 
sa conviction et son expérience confirmeront son 
jugement objectif sur la signification de l’Eglise et de 
la religion. 

Au risque d@allonger encore notre introduction, 
nous signalons briévement une autre objection. 
Quelle utilité tout cela présente-t-il, si les causes 
les plus profondes de attitude treligieuse ne sont pas 
examinées ? Quelle inquiétude mesquine de la part 
de homme, si les lois du plan sauveur de Dieu 
battent tout de méme en bréche, a chaque instant, 
les calculs humains!” 

Tout d’abord: si ’expérience nous apprend que les 
causes les plus profondes n’agissent pas partout 
avec la méme intensité, mais que souvent des fac- 
teurs humains et plus superficiels sont, partiellement 
ou méme exclusivement, a la base de l’attitude reli- 
gieuse, une étude plus poussée de ces facteurs se- 
condaires ne peut étre considérée comme peu im- 
portante. Ensuite nous devons considérer que 
PEglise (et la paroisse comme ”’’Eglise sur place’’) 
se situe, par essence, dans le temps et que l’on ne 
peut separer sa mission spirituelle de sa pénétration 
dans la société humaine. A cété de caractéristiques 
essentielles et éternelles, ’Eglise posséde aussi des 
caractéristiques humaines et dynamiques. Elle con- 
nait un développement qui est lié 4 la communauté 
humaine, perpétuellement changeante. Pour |’Eglise 


c’est d’ailleurs une question vitale de connaitre trés 
exactement sa situation présente, son état actuel, les 
possibilités réelles pour sa mission, en un mot son 
*kairos”*). Sur ce terrain du mouvant, donc du 
moins essentiel, (tels que méthodes humaines, 
langue, usages, formules, régles, structures) la 
paroisse doit continuellement s'adapter a la vie 
dynamique. 

Un aspect sociologique est un aspect de la vie com- 
munautaire humaine. Dans la littérature la plus 
récente, e.a. dans l’oeuvre de Talcott Parsons, on 
insiste sur le fait qu’une analyse complete de l’atti- 
tude humaine dans le groupe exige l’étude de trois 
aspects: le facteur ”’personnalité’’, le facteur social et 
le facteur culturel. I] est donc requis d’étudier l’atti- 
tude teligieuse comme manifestation de la personne, 
comme aspect de la communauté et comme fait 
culturel. C’est en passant par ces trois stades que l’on 
aboutit 4 la compréhension fonctionnelle (dans le 
sens ou nous Pavons entendu) de la paroisse la plus 
complete et la meilleure. Ces stades sont essentielle- 
ment liés entre eux et complémentaires. Les tendances 
et besoins personnels, la force intégrante delateligion 
dans un contexte social déterminé, et enfin Vinter- 
action entre le groupe religieux et la société ne 
peuvent se comprendre séparément. 

A Vlaide de ce schéma, nous voulons maintenant 
exposer quelques aspects de notre recherche sur la 
paroisse. 


I 


LES ASPECTS ”PERSONNALITE”. 


La paroisse, en tant que la plus petite entité sociale 
a Vintérieur de l’Eglise, basée sur l’expérience des 
mémes valeurs religieuses, est trés intéressée par les 
besoins religieux des croyants individuels. Cette 
constatation est d’une trés grande importance. 
Car il y a un lien de dépendance étroit entre, d’une 
part, la force de rapprochement et d’intégration 
sociale de la religion et, d’autre part, la maniére 
dont elle satisfait aux besoins les plus profonds des 
membres individuels de la communauté. La réponse 
que la religion donne 4 ces besoins est, en premier 
lieu et dans une grande mesure, déterminante pour 
Pintérét religieux de Vindividu et pour la motivation 
de sa ptatique. Cette réponse détermine ensuite le 
role que Vindividu désire accepter dans le groupe et 
donc, finalement, la cohérence du groupe religieux 
comme entité sociale et son influence d’intégration 
sociale. Comme problémes vitaux les plus profonds, 
éternels et communs 4 tous, J. M. Yinger indique 
Vangoisse devant la mort, l’expérience de Péchec 
et de la privation, le probléme du mal.*) Ces pro- 
blémes ne trouvent de solution nulle part, sinon 


2) Voit plus loin W. ScHOLLGEN, ’Die soxiologischen Grund- 
lagen der katholischen Sittenlebre’, 1953, P. 179-179. 
3) O.c. p. 74-87. ; 


dans la religion. Mais les formes extérieures dans 
lesquelles ces ptoblémes se conctétisent sont trés 
diverses: tout comme la satisfaction que ces besoins 
(et d’autres besoins individuels tels que le désir de 
sécurité, d’épanouissement personnel, de contacts 
sociaux, Vinstinct de conservation) demandent A la 
religion et au groupe religieux est trés différente 
dun milieu culturel 4 Vautre. L’intérét religieux, 
qui est en partie le résultat d’un processus d’enseig- 
nement dans un groupe culturel, en est différem- 
ment affecté de culture. Que p. ex. le type du croyant 
une société statique différe de celui d’une société 
dynamique, est en rapport étroit avec la différence 
des besoins de l’individu dans ces milieux. Il y a 
une gtande différence entre le mode de vie urbaine et 
le mode de vie rurale, dans la mesure ot ces modes 
suscitent des tensions et des difficultés personnelles. 
Une connaissance globale de la foi et des pratiques 
teligieuses élémentaires suffisent dans une société 
statique; car étalon traditionnel des besoins y est 
rarement altéré et, les circonstances de la vie quoti- 
dienne, y étant toujours les mémes, ne posent pas de 
ptoblemes nouveaux 4 la conscience ‘croyante. Mais 
dans une société en mouvement continuel, les an- 
ciennes vérités vitales sont tout le temps remises en 
question et cette méme conviction élémentaire reli- 
gieuse finira tot ou tard par ne plus donner satis- 
faction. Ici, les vérités de la foi doivent étre vécues 
de facon plus différenciée et plus individuelle; ici, 
une conduite adaptée aux circonstances nouvelles 
doit constamment étre élaborée a partir des valeurs 
teligieuses fondamentales.*) C’est sans doute ici que 
se trouve la cause principale de ce que de nouvelles 
initiatives sur le terrain de l’apostolat paroissial 
sont accueillies avec incompréhension, parfois avec 
opposition, par des hommes menant un genre de vie 
typiquement rural, alors que ces mémes initiatives 
sont accueillies avec sympathie dans des milieux 
industriels. De toute évidence il n’existe, dans bien 
des villages plus ou moins fermés, aucun besoin de 
nouveauté. C’est une toute autre question de savoir 
si ce fait doit étre considéré comme positif, au mo- 
ment oti l’on insiste toujours plus sur la différence 
absolue entre la ville et la campagne. N’empéche 
que, d’une facon générale, vaut ce que nous avons 
indiqué plus haut: la cohésion interne du groupe reli- 
gieux sera d’autant plus forte que les besoins et les 
désits de individu seront plus complétement satis- 
faits; et, inversement, la religion remplira d’autant 
moins bien sa fonction communautaire qu’elle ne 
parviendra pas a répondre a ces besoins. L’on re- 
marque de fortes tensions aux périodes de transition; 
la culture traditionnelle et la piété, qui se sont déve- 
loppés parallélement, s’y dissocient peu a peu des 
jeunes générations plus mobiles. Leurs besoins et 
désirs nouveaux ne recoivent que difficilement, dans 


4) Compatez: Kari MANNHEIM, ’Diagnosis of our time’. 
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la société traditionnelle, droit de cité et compreé- 
hension. Lorsque se présente alors une crise reli- 
gieuse, on ne doit pas en rechercher la cause princi- 
pale dans la disparition de besoins religieux — on 
s’attendrait alors a rencontrer le plus de défection 
dans la religion qui exige le plus des hommes — 
mais bien dans la non-adaptation des exigences, 
régles et instructions a leurs besoins réels: La ou 
Vactivité principale de la paroisse ne répond plus 
aux exigences spirituelles réelles de l’époque, le 
controle social sera bien sir encore, provisoirement, 
un obstacle 4 la rupture brutale avec l’Eglise, mais 
une défection spirituelle est déja en gestation en 
son sein. 

Si adaptation de l’activité paroissialle est un stimu- 
lant de V’intérét religieux suscité par les besoins de 
Vindividu, l’absence d’autres sources d’intérét en 
est un autre. Ces autres sources d’intérét peuvent 
étre soit une au l’autre valeur absolue, soit une 
idéologie déterminée soit méme la fuite dans la 
névrose.®) Une autre condition au développement de 
Pintérét religieux: les secteurs profanes de la vie 
communautaire doivent permettre des expériences 
teligieuses. Si cette condition n’est pas remplie et 
que Vindividu se trouve incorporé dans plusieurs 
systemes de valeurs antagonistes ou joue des roles 
conttadictoires, une désintégration de la personnalité 
nait facilement a ce niveau de la vie religieuse per- 
sonnelle. C’est ce qu’on constate souvent dans des 
sociétés évoluant rapidement; de nouvelles idées et 
de nouvelles valeurs s’y présentent a coté des an- 
ciennes, qui continuent cependant a subsister: il 
devient difficile pour l’individu de se faire une per- 
sonnalité harmonieusement intégrée. Lorsque la 
différenciation des activités humaines (travail, loisirs, 
foyers) s’est accentuée tellement qu’ils se mettent 
a agir selon leur propre loi morale, on parle de 
sécularisation. Pour la vie religieuse, cela a comme 
conséquencr que les activités humaines sécularisées 
— dont la classification est altérée et erronée — ne 
recoivent plus leurs sens d’une valeur métempirique. 
A mesure que, dans Vindividu, Pune ou autre 
valeur profane se met 4 dominer et 4 refouler la 
valeur religieuse, on obtient des désintégrations de 
degrés différents. Le premier extréme accepte in- 
conditionnellement les lois morales propres aux 
activités humaines profanes, ce qui améne une dé- 
moellification de Vexpérience religieuse. L’autre 
extréme rejutte catégoriquement l’émancipation de 
ces activités humaines, et considére comme impos- 
sible toute tentative de rechristianisation. Ces deux 
types extrémes évitent les conflits par l’élimination 
soit des valeurs religieuses, soit des valeurs profanes; 
ce qui, dans les deux cas permet une forte intégration 
de la personnalité. Comme types extrémes, ils se 
présentent moins souvent que le type de la person- 


°) Pour plus de détails: YINGER, o.c. p. 118-124. 
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nalité plus ou moins intégrée qui résulte d’une atti- 
tude de compromis entre les valeurs religieuses et 
profanes. L’on pourrait parler ici du type religieux 
fermé, cas extréme de personnalité intégrée religieu- 
sement, résultant du refus de l’autonomie des acti- 
vités humaines profanes et caractérisé par une in- 
stitution religieuse centrale, par une conception 
religieuse traditionnelle aux besoins religieux non- 
différenciés, par la naissance de conflits de valeur, 
pat des difficultés d’adaptation, par la certitude tran- 
quille d’une possession inébranlable de la Foi. A 
cété, et plus ou moins en opposition avec ce type, 
on trouve homme sécularisé que l’on peut décrire 
comme le progressiste inconditionnelle, chez qui 
prédominent les valeurs non-catholiques et dont la 
conduite est une acceptation inconditionnelle des 
valeurs recues dans son milieu. Entre les deux, il faut 
situer plusieurs types de personnalité plus ou moins 
intégrée. Ici prédomine le conflit de valeurs parce 
que l’on conserve un systéme de valeurs traditionnel. 
Le nombre de fois que, dans les différentes circon- 
stances de la vie, la motivation religieuse céde le pas 
4 la motivation sociale sera un critére pour déter- 
miner la domination nulle ou totale des valeurs 
teligieuses. Les caractéristiques de ce groupe inter- 
médiaire sont: ouverture aux valeurs profanes, pré- 
sence de besoins religieux différenciés, attitude in- 
cettaine devant la vie qui résulte de lacceptation 
simultanée de valeurs antagonistes. 

Nous avons traité jusqu’ici de la vitalité de la religion 
chez Vindividu, ce qui est le probleme central dans 
toute étude sur la paroisse. En résumé nous pouvons 
dire que la pratique de la religion est intimement 
liée au facteur ,,personnalité” et 4 l'ensemble des 
désirs, besoins, aspirations, expériences propres a 
chaque individu. Nous n’affirmons évidemment pas 
que les convictions religieuses individuelles se 
réduisent 4 des besoins naturels. Nous voulions 
simplement souligner leur interdépendance, qui se 
manifeste, par exemple, dans les nombreuses adap- 
tations de la conviction aux besoins individuels. 
L’on ne mesurera que difficilement, et toujours 
approximativement, la mesure dans laquelle la 
religion influence et forme”, de facon autonome, 
les secteurs profanes de la vie personnelle et sociale, 
la mesute dans laquelle elle donne au groupe une 
forme spécifique. Nous ne pouvons admettre que 
cette influence se limite totalement 4 la pratique 
extéricure de la religion. La pratique religieuse est 
un critére insuffisant tant pour apprécier la vitalité 
teligieuse de Pindividu que pour mesurer celle de la 
paroisse comme entité sociale. L’atmosphére famili- 
ale, la qualité de l’éducation, la ptatique du mariage, 
attitude dans la vie communautaire, tout cela est, 
en la matiére, bien plus éloquent que les statistiques. 
Cela ne veut nullement dire que la relache de la 
pratique extérieure n’offre rien d’inquiétant quant a 
Pattitude religieuse de individu. Cela ne veut dire 


que la pratique extérieure ne refléte entiérement 
mi cette attitude, ni la vitalité religieuse. 

L’on peut trouver la méme pratique extérieure A des 
niveaux différents de vitalité teligieuse. La méme 
remarque vaut en ce qui concerne les différents 
degrés dintégration dans la paroisse. Ici une pta- 
tique scrupuleuse peut aller de pair avec une absence 
totale de solidarité paroissiale.*) Mais n’anticipons 
pas suf ce qui nous préoccupera plus loin. Du point 
de vue de la vitalité religieuse personnelle, les 
positions extremes sont une pratique par besoin 
religieux profond et une pratique a base de motifs 
purement profanes. L’on peut recevoir les sacrements 
parce qu’on y voit la seule source de sens pour la vie, 
ou bien parce que l’on sait par expérience que cette 
pratique est une condition au maintien de relations 
sociales précieuses. Entre ces deux extrémes se 
trouvent nombre d’intermédiaires ot la motivation 
teligieuse est plus ou moins refoulée par la motivati- 
on profane. Quoique, en théorie, la seule fonction de 
la paroisse soit de garantir la distribution des sacre- 
ments dans un secteur géographique déterminé, elle 
est continuellement menacée, comme entité sociale, 
par Vinfinie différenciation des motivations reli- 
gieuses. Une simple distribution des sacrements, 
une simple propagation de l’Evangile ne suffisent 
pas. La paroisse devra toujours se mettre au niveau 
de développement de ses membres et répondre aux 
besoins réellement existants. Tout autant que la 
paroisse elle-méme, la prise sur les Ames devra rester 
différenciée et ouverte 4 des formes d’adaptation 
toujours nouvelles. 

L’intérét religieux est tres dépendant du facteur 
*personnalité’’, mais aussi des ’’incentives” de l’en- 
tourage dans lequel on vit. Ceux-ci constituent les 
pierres angulaires de l’expérience de la vie et se 
trouvent a la base de la formation de la personnalité 
teligieuse. Nous nous occupetons tout d’abord 
de quelques aspects communautaires internes du 
milieu paroissial. 


II 
ASPECTS SOCIAUX. 


La premiére question qui se pose est: dans quelle 
mesure la patoisse répond-elle aux conditions d’une 
entité sociale ? Peut-elle étre caractérisée comme une 
communauté spécifiquement sociale? 

La notion canonique de la paroisse ne peut nous 
fournit, ici, d’éclaircissements. Le droit décrit la 
structure paroissiale dans sa forme idéale et parfaite, 
mais ne se préoccupe pas de ce qu’implique le pro- 
bléme sociologique: dans quelles conditions naissent 
ou périssent les relations de groupe, quelle est leur 
nature, leur solidité, leur durée? En prenant comme 
base la théologie, on peut se demander: la paroisse 


6) TsamBERT, F. A.: Classes sociales et pratique religieuse 
paroissicle, dans ’Cahiers internationaux de Sociologie’ 1953. 


doit-elle étre une entité sociale? A cette question, on 
ne peut, sans plus, répondre affirmativement ou 
neégativement, La conviction religieuse communau- 
taire ne constitue, comme telle, une communauté de 
conviction que sur le plan surnaturel, communauté 
qui n’est pas visible et ne dépend pas d’une solidarité 
sociale naturelle, Cette communauté surnaturelle de 
foi n’est pas une grandeur circonscrite d’avance, 
mais doit s’incarner progressivement dans les 
membres par l’administration des sacrements; de 
méme, dans la communauté de foi, la solidarité 
natutelle est supposée suivre le méme développe- 
ment progressif. Tout au moins une méme attitude 
envers les hommes doit-elle résulter d’une mime 
attitude envers Dieu.’) Cette union humaine peut 
tout aussi bien aller de pair avec une grande distance 
sociale. Si la ’societas” humaine reste, dans l’Eglise, 
subordonnée a la ’”’communitas” surnaturelle, cette 
derniére n’est cependant pas affectée par la distance 
sociale précitée. Une appréciation de cette >commu- 
nitas”’ surnaturelle — tout comme celle de la con- 
viction subjective des membres — n’est pas de la 
compétence des sciences sociales. 

Dans la patoisse, comme groupe social, l’on distin- 
gue plusieurs aspects. Tout d’abord: la paroisse est 
un ensemble de relations sociales spéciales o4 — 
comme dans tout groupe — il y a trois facteurs 
communautaites: les relations internes, les fonctions, 
les structures. 

Si on met l’accent sur l’activité intentionnelle, la 
paroisse est 4 définir comme le cadre extérieur de 
pratiques institutionnelles ou, de fagon plus géné- 
rale, comme unité sociale centrée sur des valeurs 
religieuses et caractérisée par des valeurs communau- 
taires, des symboles et des normes d’action déter- 
minés. Ainsi donc, la paroisse, comme unité sociale 
locale, est ’incernation de la participation commu- 
nautaire aux principes et pratiques catholiques. 

La paroisse pourrait encore étre définie comme la 
plus petite cellule de Porganisation de PEglise. Ici 
Vaccent est mis sur les structures et fonctions uni- 
formes, définies par le droit canon, et sur les formes 
d’attitude qui doivent en découler. A ce niveau de 
Vorganisation externe de la paroisse, il est important 
d’étudier les points suivants: signification intégrante 
du principe structurel territorial dans des attitudes 
communautaires données; signification sociologique 
des actes hiérarchiques de pure autorité; régles 
stables des relations entre la paroisse et ses sous- 
groupements (organisations paroissiales, institutions, 
associations). Tous ces points de vue se rapportent 
aux aspects internes, ot il faut sans cesse poser des 
questions comme celles-ci: Quels sont les rapports 
des comportements 4 l’intérieur du groupe? Jusqu’a 
quel degré d’unité et d’autonomie la paroisse s’est- 
elle développée ? Quelles forces (sacrées ou profanes) 


7) Voir: Initiation Théologique’, t. 11, Sut VEglise. 


attirent ces individus 4 se grouper sous cette forme ? 
Quelle est la signification de chacune de ces raisons 
prises séparément ? Quelles oppositions, tensions et 
subdivisions y trouve-t-on? Quelle est influence du 
groupe sur les membres, et des membres sur le 
groupe? 

Dans une recherche sur la paroisse, les aspects com- 
munautaires externes ont aussi leur importance: 
Vattitude de la paroisse vis-a-vis de la société plus 
large, comme centre social d’intégration. Ici aussi se 
posent des problémes de structures et de fonctions, 
des problémes d’adaptation aux changements soci- 
aux, le probléme de la signification intégrante de la 
paroisse ou les valeurs religieuses entrent en conflit 
avec celles de la société plus large, le probleme des 
conséquences de la co-existence de plusieurs reli- 
IONS NCtGwy 

Nous pottons tout d’abord notre attention sur quel- 
ques aspects internes du groupe paroissial. 


1. APPARTENANCE A LA PAROISSE. 


La question de la solidité des liens a la paroisse, est 
la question de savoir dans quelle mesure les membres 
individuels sont *paroissiens’, c’est-a-dire dans 
quelle mesure sont-ils rassemblés en une unite, 
intégrés 4 la paroisse? Etre lié a un groupe signifie 
que l’on s’identifie avec les intentions du groupe. La 
question est donc de savoir maintenant dans quelle 
mesure la paroisse réussit, comme groupe social, a 
otienter ses membres vets le but communautaire. 
Car, comme telle, la paroisse est un organe de domi- 
nation religieuse et son travail est un travail d’inté- 
gration. L’on peut prendre plusieurs facteurs in- 
ternes comme critéres d’attache a la paroisse: la 
nature et la durée de la conviction communautaire 
et de la pratique des valeurs; l’intensité de la pratique 
religieuse, ’importance et la diversité des activités 
exigées l’organisation et son efficacité, etc... 
G. Gurvitch distingue trois degrés dintensité d’at- 
tache au groupe, qu’il cite dans ordre d’intensité 
décroissante: la ’communion”’ la ’communauté’’, la 
”’*masse”’.®) I] fait remarquer 4 ce propos qu’A mesure 
que la fusion des membres dans le ”nous” est plus 
complete, le contrdle du groupe sur l’individu de- 
vient plus effectif, mais qu’en méme temps ce 
controle est de moins en moins éprouvé comme une 
contrainte. Au plus haut degré d’intégration, les 
membres se tenconttent avec toute leur personna- 
lité. Ce type reste Pidéal de la communauté de foi, 
qui fut réalisé dans une grande mesure aux premiers 
temps de l’Eglise. Il ne peut cependant naitre qu’- 
entre un nombre relativement restreint de membres, 
unis dans une communauté de vie concréte et in- 
time, ou chaque membte se sait 4 sa place et se sent 


important dans une fonction autonome et respon- 
sable. 


8) Voc. Act. 1950, p. 124-159. 
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Lorsqu’une communauté de Foi s’agrandit, toutes 
sortes d’attitudes secondaires et moins personnelles 
se présentent 4 cdté des phénoménes de groupe 
précités; il s’y présente aussi une différenciation en 
groupes: membres zélés, membres plus ou moins 
passifs, moutons de Panurge, ce qui améne, a la 
longue, le phénoméne de la ”masse” et donc la 
réalisation imparfaite de ’idéal de communauté de 
Foi. C’est ainsi que l’on peut, d’aprés la force du lien, 
distinguer, dans la paroisse, différents types d’appar- 
tenance paroissiale. En principe, on peut distinguer 
autant de types qu’on veut. Le passage de catholique 
4 non-catholique est, tout comme celui de foi a in- 
croyance, une ligne continue. Toute typologie est, 
pour cette raison, plus ou moins une schématisation 
de la réalité, qui est infiniment vari¢e. Dans la suite 
nous nous tiendrons aux typologies existantes. 
E. Pin distingue, en ne se servant que du critere de 
Vintégration au groupe, quatres types d’apparte- 
nance paroissiale: membres nominaux, passifs, 
actifs, militants.*) Avec le critére de la pratique reli- 
gieuse, G. Le Bras obtient sa célébre typologie: 
détachés, conformistes, messalisants, dévéts. Fichter 
fond en quelque sorte les deux critéres dans son 
Nuclear, modal, marginal and dormant paris- 
hionet”’.1°) Nous donnons-ci-aprés une briéve des- 
cription de ces types. 


2. MEMBRES NOMINAUX. 


Ceux-ci appartiennent, par le baptéme, a l’Eglise, 
mais ne participent cependant, en aucune maniére, 
a la vie communautaire paroissiale. Ce qui met, en 
pratique, ce groupe sur le méme pied que les non- 
pratiquants et les a-religieux. Ces catholiques-de- 
nom ne peuvent étre caractérisés que négativement: 
ils sont ouverts aux conceptions non-catholiques, 
négligent les pratiques religieuses minimales, n’ont 
aucune fonction dans la paroisse, sont trés dis- 
tants vis-a-vis des autres paroissiens et adoptent, en 
général, une attitude critique vis-a-vis de l’Eglise et 
du clergé. Il y a aussi des exceptions et des types 
intermédiaires: membres, nominaux dans leur pa- 
toisse propre, mais qui pratiquent normalement 
ailleurs. E. Pin fait remarquer que, pour eux, la 
pratique est souvent une affaire purement person- 
nelle. Ils chetchent une messe a l’heure et a l’endroit 
qui leur convient le mieux. La paroisse s’arréte 
pour eux, aux murs de l’église et du presbytére. Ils 
considérent la paroisse comme un atelier profession- 
nel, ot les membres du clergé exécutent leur travail 
spécialisé, comme fonctionnaires. Dans les grandes 
villes surtout, il se présente des paroissiens vivant 
totalement en dehors de leur paroisse; ils ne peuvent 
donc étre appelés que membres nominaux de leur 
propte paroisse, quoique pratiquant ailleurs et 


Per ie ere eee eee : : 
) ae Em. : Introduction a l’étude sociologique des paroisses, 
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*°) Social relations in the urban parish, 1954, Pp. 9 ev. 


Participant activement a des activités inter-parois- 
siales. Ce phénoméne se manifeste surtout lA ot le 
sens du lien géographique se déteriore. 


3, MEMBRES MARGINAUX. 


Ce sont les fidéles passifs qui se tiennent a distance 
de la paroisse et du controle du groupe, qui ne 
fepondent plus aux exigences minima posées pat 
PEglise, mais qui maintiennent cependant une 
pratique occasionnelle, par habitude ou esprit 
gtégaire, et gardent ainsi avec la paroisse un lien 
tel, Cette pratique occasionnelle peut d’ailleurs 
vatier: simple communion annuelle, pratique habi- 
tuelle les jours fériés ou pratique dominicale plus ou 
moins réguliére sous la pression du milieu. La ligne 
de démarcation entre ce groupe et le précédent n’est 
pas partout claire. Ce qui est déterminant, c’est 
qwils attachent encore du prix a leur appartenance 
a la paroisse et qu’une interaction minimale sub- 
siste, sous la forme d’une certaine attitude affective a 
Pégard des autres paroissiens. Pour Fichter, une 
des caractéristiques de ce groupe est son attitude 
ambivalente: d’une part, ils estiment raisonnable 
Penseignement de |’Eglise, d’autre part, ils pensent 
que Dieu ne jugera pas tout avec la méme sévérité. 
C’est un conflit psychique de valeurs, ot les normes 
et coutumes profanes ont le dessus, qui est souvent 
a la base de cette ambiguité. Ils sont liés a la paroisse 
non par des liens religieux, mais par des liens soci- 
aux; Ils ne sont, par conséquent, pas portés 4 une 
quelconque collaboration a des activités spécifique- 
ment religieuses dans la paroisse. 

Ceux-ci tiennent fort a la pratique religieuse qui est 
devenue partie intégrante de leur vie. Certes, cette 
pratique résulte plus souvent de la conscience d’une 
obligation morale que d’une conviction personnelle 
vécue. Il n’en est pas moins vrai que, sur la base 
de leur pratique réguliére, ils sont socialement 
intégrés a la paroisse et qu’ils forment, avec les 
paroissiens dévéts, un noya catholique, émergeant 
dans un milieu pluraliste. Ils ne forment cependant 
pas une communauté de vie. Si, le facteur externe 
d’union manque dans un milieu catholique homo- 
géne, ils seront plus catholiques que paroissiens, et 
cela 4 cause du peu de relations (informelles) avec 
les autres patoissiens et avec la direction spirituelle. 
Ils sont actifs dans la paroisse quand ils y sont 
exptessément invités, mais jamais proprio motu’. 
Ce sont ces paroissiens la qu’on appelle” les fidéles 
abonnés de l’église’’, les catholiques habituels. 


4. MEMBRES MILITANTS. 


Ceux-ci forment le noyau religieux et social de la 
paroisse. Grace 4 la vie communautaire paroissiale, 
dont ils sont les figures martquantes, ils maintien- 
nent des relations spontanées informelles avec le 
clergé et les autres paroissiens. Ils sont au courant 
des besoins, problémes et événements de la paroisse, 


et sé sentent un” avec elle. Ils comparent, dans un 
esprit critique, leurs principes catholiques ortho- 
doxes aux conceptions et valeurs divergentes qu’ils 
tencontrent dans les divers milieux, ce qui les 
amene a un systéme de valeurs homogénes. Chez 
eux, linstitution religieuse est centrale et leur pta- 
tique religieuse dépasse le minimum. Ce groupe 
tepond le plus a la fonction de la paroisse qui 
consiste 4 diriger et 4 standardiser l’attitude des 
membres, méme dans la vie profane, et ainsi a étre 
un centre d’intégration dans la communauté. Le 
danger auquel est exposé le groupe-militant est 
celui de Visolement a Vintérieur de la paroisse: pas 
de collaboration de la part des autres paroissiens et 
pas de lattitude du cété des autorités. 


De cette courte esquisse, il apparait déja que la pa- 
toisse, comme groupe social, est moins homogéne 
que sa structure juridique le laisserait supposer. La 
masse, juridiquement non-différenciée, est, sociale- 
ment, trés structurée. Parfois la distance d’>homme 4 
homme est si grande qu’il est difficile de parler de 
”’communauté”. Les conditions d’une communauté 
de vie cohérente (nombre restreint de membres, 
diversité des activités demandées, autonomie dans 
Pexécution) sont les mieux remplies pour les mem- 
bres militants. Dans ce cercle Vimage idéale de la 
paroisse, telle qu’elle est décrite dans les discours et 
lettres papales, prend quelque peu corps: ”’Un exem- 
ple de vie privée et communautaire chrétienne... 
une communauté active 4 Vimage de la premiere 
communauté chrétienne dans le Cénacle... une 
communauté familiale ... la premiere communauté 
@une vie chrétienne, sous l’autorité du prétre tes- 
ponsable, une communauté aux dimensions hu- 
maines, si bien que le pasteur puisse connaitre ses 
brebis et les brebis leur pasteur. . . une communauté 
limitée, enracinée dans le terroir, implantée dans les 
traditions et coutumes locales, liée a un horizon trés 
déterminé. Au coeur de ce bout de terroir s’éleve 
alors l’église paroissiale avec sa tour dominant tout 
la paroisse comme centre de gravité et d’unité de la 
communauté.!!) 

Les membres réellement actifs forment un groupe 
intermédiaire aux mille nuances. Leur incorporation 
dans la vie paroissiale est déterminée par toutes sor- 
tes de causes profanes et leur pratique religieuse 
soutenue pat plusieurs motifs profanes. En général 
la tradition a une influence assez grande. Ceci a 
comme avantage que ce groupe ne descend pas 
facilement en dessous d’une certain niveau de picté, 
imposé par la communauté. Un danger: celui de 
dégénérestence en conformisme. Ils sont soumis 4 
la domination sociale plus qu’ils n’en sont la soutce. 
Leur attitude religieuse est, dans une certaine 
mesure, dépendante du prestige social qui y est 


11) Urz-Groner, Soxiale Summe Pius XII’, p. 1437-1449. 
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attaché, de leur participation a la vie communautaire, 
de la signification qu’ont, a leurs yeux, les fonctions 
secondaires de la patoisse, etc... C’est ainsi que la 
fonction essentielle de la paroisse, 4 savoir la vie 
communautaire de foi, devient moins visible dans la 
vie quotidienne de ces gens. Le groupe des membres 
marginaux pose des problémes spéciaux; c’est de lui 
que sortent les a-religieux. Ils nous montrent comme 
la masse est attachée au groupe. Ce n’est qu’a 
Poccasion d’événements émotionnels qu’une patti- 
cipation, toujours passégére, 4 la vie paroissiale se 
manifeste. Ils éprouvent le contrdle social comme 
une contrainte. 

Le groupe social des membres nominaux se trouve 
totalement en dehors de la paroisse, ils satisfont 
uniquement aux conditions juridiques d’apparte- 
nance 4 la patoisse: baptéme et domicile dans un 
certain territoire. Les critéres sociaux d’interaction 
et de participation sociale font défaut. Les fonctions 
profanes ont refoulé les fonctions religieuses. La 
distance religieuse signifie aussi, en général, une 
distance sociale qui se manifeste par une critique 
négative de ces ’’naifs qui vont tous les dimanches a 
Péglisee’’. Dans la paroisse, ils jouent souvent un 
rdle disfonctionnel. 

Avant de rentrer dans plus de détails sur tout cect, 
ptenons encore un autre élément en considération: 
les tessemblances et les contradictions entre la 
structuration sociale —- bri¢vement décrite plushaut 
— et la structure juridique de la paroisse. 


De SEONG MOUNIS TELE SII ROE TNO RAE. 


Les relations interhumaines dans l’église sent réglées 
en fonction de la réalisation de sa finalité: donner 
corps, de la facon la plus parfaite possible a la 
”*communis fidelium’’, entité qui est au-dessus de 
toute distinction de race, état ou nationalité. Cette 
communauté a a la fois des dimensions humaines et 
divines. Ceci implique tout d’abord que lEglise, 
comme communauté, est en perpétucl devenir et 
cela dans la mesure ot les fins derniéres de la com- 
munauté sont socialisées jusque dans les membres 
individuels. Czla implique ensuite que l’Eglise n’est 
pas une entité purement spirituelle parmi les hom- 
mes, mais une communauté visible, soumise aux 
conditions de espace et du temps. C’est pour cela 
que l’Eglise universelle est articulée en associations 
dont la paroisse est la plus petite entité organique. 
Cette articulation n’est pas en opposition avec son 
universalité. Car une ”communio” (dans la termi- 
nologie de Gurvitch”: fusion partielle la plus in- 
tense dans le ”nous’”) ne peut prendre corps qu’- 
entre un nombre relativement restreint d’hommes, 
liés géographiquement. La paroisse est précisément 
cette actualisation de l’Eglise universelle a l’échelle 
humaine, actualisation qui refléte toutes les qualités 
réelles de son image. Méme si tout ”’paroissiallisme” 
exagéré doit étre écarté parce que la paroisse ne peut 
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agit d’une fagon patfaitement autonome dans aucune 
fonction ou tache qui dépasse ses attributions, il 
reste cependant certain que la paroisse reste l’organe 
intermédiaire entre l’Eglise universelle et le croyant 
individuel et qu’elle peut donc étre appelée ’’?Eglise 
au coeut de la vie communautaite profane” et, en ce 
sens, une véritable ”’écclesiola in ecclesia’”’™). A 
Pintérieur de la communauté locale que constitue 
la paroisse, |’Eglise réalise ses trois fonctions essen- 
tielles: sa fonction prophétique par son témoignage 
de ’Evangile dans la prédication et le cathéchisme, 
en vue de construire la communauté de Foi; sa 
fonction écclésiastique ou liturgique, en vue de 
construire la communauté de Culte, sa fonction 
pastorale en vue d’édifier la communauté d’Amout. 
Il est important de remarquer maintenant qwil y a, 
dans la paroisse, une classification structurelle a 
deux niveaux tout a fait différents. Il y a tout d’abord 
la structure purement juridique, imposcée par un 
haut, et que le simple croyant individuel n’a qu’a 
accepter. Cette structure formelle est établie par le 
droit canon et détermine les fonctions hiérarchiques 
diverses avec leurs droits et devoirs. Elle est partout 
la méme et ne permet pas de distinguer une paroisse 
dune autre. Mais 4 Vintérieur de cette organisation 
juridique, existe, depuis la base, une articulation 
sociale qui est beaucoup plus différentiée et nuancee. 
Les deux formes de structure se trouvent, Pune 
vis-a-vis de autre, dans une inévitable situation de 
tension. Les attitudes informelles peuvent naitre en 
dehors des attitudes formelles mais aussi contre 
elles. Une étude compléte des attitudes possibles 
entre les deux structures nécessiterait toute une 
sociologie de la paroisse. Nous nous bornons a 
quelques remarques. 

Le droit canon dit que dans chaque paroisse il y a 
un ”recteur”’ qui assume la conduite spirituelle et 
administrative et est responsable en dernier ressort 
du salut des fidéles dans son domaine. On peut lui 
adjoindre un ’’vicaire” dont le statut formel reste 
celui de subordonné au curé. La méme chose vaut 
pout les religieux travaillant dans la paroisse et qui, 
par leurs fonctions dans l’enseignement, |’éducation, 
etc... se trouvent juridiquement au dessus des 
laics. Juridiquement, ces laics forment un groupe 
indifférencié, et se trouvent, collectivement, sous la 
direction ”’rectorale’”. Comme responsable ultime, 
le ’recteur” a le rdle dirigeant dans toutes les fonc- 
tions. Ceci n’implique cependant pas que le droit 
canonique n’attribue aucun rdéle aux laics, et qu’ils 
ont a se tenir passifs 4 tous points de vue. En fait, 
chaque fonction se compose de sous-fonctions (par 
exemple fonction liturgique: prétre, diacre, sous- 
diacre, acolyte, erifant de choeur, chantre, suisse, 
collectant, bedeau) qui, en droit, ne sont pas distin- 
guces et qui peuent étre assumées en partie par le 


*) Sur le principe paroissial: Kart Rauner, Friedliche Er- 
wagungen tber das Pfarrprinzip, Schriften zur T) heologie’, I, 


curé, en partie par un prétre qui n’est pas le TLECteut 
en pattie par des laics. Méme pour les fonctions de 
direction générale, qui, juridiquement, sont du 
tessott du ’’rector ecclesiae”, on fait "de facto” 
appel a la capacité de laics et de prétres, de sorte que, 
en fait, le recteur n’est pas le seul dirigeant de la 
paroisse. La mesure dans laquelle les différentes 
fonctions et taches sont centralisées dépend, évi- 
demment de beaucoup de facteurs personnels et de 
circonstances locales. A aide de ce critére, Em. Pin 
élabora une typologie des paroisses. Les types ex- 
trémes sont, lune part, la paroisse dirigée de facon 
patfaitement centralisée, ou un contrdle complet 
s’exetce, méme sur les taches et fonctions accessoirs, 
et, d’autre part la paroisse ot les fonctions et respon- 
sabilités sont laissées aux laics dans toute la mesure 
du possible. Entre les deux existent nombre d’in- 
termédiaires, ot deux facteurs ont une signification 
déterminée: organisation de la direction paroissiale 
et la nature de la communauté paroissiale. Sur ces 
deux éléments structurels une bréve annotation. 


6. LORGANISATION DE LA DIRECTION. 


Gurvitch certifie que les rapports supérieurs-infé- 
rieurs, dans un groupe, peuvent étre réglés de deux 
facons: sur la base du principe de la domination ou 
sur la base du principe de la collaboration.4*) La 
forme ”domination” est caractérisée dans ses con- 
séquences extrémes, par une distance sociale entre 
Pautorité et les inférieurs, par une action énergique 
de l’autorité et par une opposition des supérieurs 
aux initiatives des inférieurs. L’attitude de colla- 
boration a, dans sa forme la plus conséquente, les 
caractéristiques opposées: chez les supérieurs, ou- 
verture a l’influence, distance minimale et direction 
démocratique. Dans leur unilatéralité extréme, les 
deux types se présenteront rarement dans église. 
A cause de la multiplicité des fonctions et des taches 
adventices sur le terrain non spécifiquement rfeli- 
gieux, une collaboration sincére des laics est dans 
bien des domaines, indispensables. En fait, on voit 
partout un mélange des deux principes, qui se rap- 
ptochent plus ou moins d’un des deux types ex- 
trémes. Le degré de contrdle sur ces activités laiques, 
et le degré d’autonomie d’action accordée aux laics 
peut étre trés différent. L’autorité peut tenir compte 
de la mentalité, des désirs, des situations personnelles 
et des qualités des fidéles. La ot la discance sociale 
s’est accrue tellement qu’on considére l’apostolat 
comme une activité purement professionnelle ’’sans 
considération de personnes”, Vautorité trouvera 
difficilement chez les fidéles la reconnaissance qui 
lui est indispensable. Cependant un attachement 
personnel inconditionné 4 un ditigeant déterminé 
est tout aussi inadmissible et en contradiction avec 
la fonction écclésiastique. ”’Ce qui crée la commu- 


13) Voc. Act. p. 177-189. 


nauté, ce n’est pas, en premier lieu, le curé et l’atta- 
chement subjectif que lui vouent les fidéles, mais le 
lien objectif indépendant de toute antipathie ou 
sympathie entre tous les baptisés d’un certain terro- 
toire, et le Christ.14) Une forme intermédiaire est 
indispensable: dans la personne du prétre, une 
fusion de charité et de métier, lui conféte a la fois 
une popularité et une autorité personnelles.) Les 
modalités de cette fusion, de ptincipes appatem- 
ment antagonistes, dépendent largement de la 
societé extérieure dans laquelle est implantée la 
paroisse et surtout de la nature de la communauté 
paroissiale elle-méme. 


7. LA NATURE DE LA COMMUNAUTE 
PAROISSTALE., 


Au niveau juridique, on considére que tous les 
fidéles sont soumis, dans la méme mesure, a l’au- 
torité et au controle du ’recteur” ce qui suppose que 
pasteur et fidéles se connaissent et que tous les 
fidéles se trouvent sur le territoire de la paroisse. 
Cette structure homogéne n’existe pratiquement 
jamais dans les relations spontanées réelles. Comme 
groupe social, la paroisse n’est en aucune maniére un 
groupe-ment indifférencié dindividus qui se trou- 
veraient toujours a méme distance de la direction 
et a méme distance les uns des autres. Nous avons 
déja insisté sur la diversité des types d’attitudes 
religieuses, relativement stables, 4 Vintérieur d’une 
méme paroisse. 

Dans toute paroisse de quelque étendue, une 
telle différenciation se présente en cercles aux liens 
centrifuges. Ces liens forment lessentiel de la struc- 
tute sociale de la paroisse, non seulement parce 
quwils sont le reflet des attitudes divergentes, mais 
suttout a cause du processus social d’appréciation 
qui y est inclu. Cette structure intime est notamment 
Vexpression des différentes attitudes adoptées par les 
fidéles 4 l’égard d’eux-mémes et de la direction pa- 
roissiale. Chacun juge ses co-paroissiens, individuel- 
lement et en groupe, et ces jugements sont, a nou- 
veau, déterminants pour l’attitude sociale demandeée. 
Dans explication de l’attitude religieuse, ce facteur 
est d’une signification 4 ne pas sous-estimer. Les 
liens réels internes au groupe et les types d’attitude 
religieuse déterminées par le groupe sont, en plus, 
fonctionnels, c’est-a-dire liés aux fins réelles que la 
paroisse commie telle, se fixe a Vintention de ses sous- 
associations et a l’intention de !a société extérieure. 
En régle générale, Vactivité fonctionnelle dewla 
patoisse diminue lorsque s’affaiblit la cohésion in- 
térieure. Mais la relation inverse existe aussi: moins 
il y a de fonctions, plus faible sera la cohésion. 
Quelle est la cause, et quelle est la conséquence? 


14) Arnotp, F. X.: Glaubensverkiindigung und Glau- 
bensgemeinschaft, 1955, p. 86. cfr. aussi VAN DE ENpg, 
Sociale Wetenschappen’, Jrg. 1958, afl. 2. 

15) y.p, ENDE, 0.c. 
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Souvent difficile 4 dire. La subdivision que fait 
Gurvitch des types d’attachements au groupe (en 
ordre d’intensité décroissante: communion, com- 
munauté, masse) est paralléle a la typologie des 
patoissiens faite plus haut. Entre les militants existe 
la ?communion’’; entre les fidéles passifs, la ’*com- 
munauté’; entre les membres marginaux, la ”’masse”’. 
Selon que la direction paroissiale a affaire a Pun 
ou lautre de ces types, elle obtiendra des réactions 
différentes. Les liens les plus cohérents et les plus 
intimes supportent le plus difficilement une organi- 
sation imposée de l’extérieur. Celle-ci est éprouvee 
comme un frein pour les rapports spontanés exis- 
tants. Le lien dans la ’communion” tout comme 
dans les relations d’amitiés intimes, contient la ten- 
dance 4 la limitation numérique du groupe en vue de 
pouvoir conserver l’intensité de lien. Cette situation 
diminue les possibilités d’un action hiérarchique 
professionnelle du prétre. En tous cas elle demande 
beaucoup de compréhension pour les deésirs et les 
initiatives des paroissiens qui composent le ’noyau” 
de la paroisse. L’autorité hiérarchique a autant de 
difficultés de s’imposer 4 Vautre extréme (le lien 
superficiel du phénomeéne de la masse”), mais ici 
pour une raison différente. Ici l’appartenance a la 
paroisse ptrend souvent un caractére formel et con- 
traint. Une autorité rigide renforcera encore ce 
caractére formel. A cause de l’intégration minimale 
dans la paroisse et de la domination des valeurs 
profanes, ce groupe considére la paroisse comme 
une simple institution qui pose des exigences, com- 
me une force étrangére contraignante. L’attitude 
défensive de refus et le sentiment d’insécurité sont 
ici, normaux. Gurvitch décrit la forme intermédiaire, 
le phénoméne communautaire, comme le type le 
plus équilibré. Ici les conditions de développement 
et d’action des cadres organisés de la paroisse sont 
les plus favorables. A ce niveau, la distance entre 
prétre et fidéles est la plus uniforme et la plus stable, 
la solidarité avec l’autorité la plus forte. Caractéristi- 
que est 4 ce point de vue l’absence presque totale de 
critique. On accepte facilement le prétre dans ses 
fonctions d’organisateur, comme homme de métier. 
Si le type d’autorité charitable semble le plus adapté 
a la forme de ’communion” et de ”masse’, la 
communauté” est favorable au type rationnel et 
traditionnel, sans que l’autorité n’éprouve le besoin 
de forcer ou d’exercer une contrainte arbitraire. 
Dans sa structuration spontanée la paroisse change 
perpétuellement de nature. Les rdles informels du 
préetre, comme figure centrale dans la vie de la com- 
munauté ou du quartier, sont parfois de signification 
déterminante pour l’attachement de beaucoup d’in- 
dividus a la paroisse. Il est clair qu’une forme d’au- 
torité non-adaptée peut exercer une influence néfaste 
sut la cohésion du groupe. Si les conditions sociolo- 
giques pour un lien communautaire équilibré ne 
sont pas présentes, les tensions internes posent des 
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exigences ardues 4 l’autorité. On pourra seulement 
satisfaire ces exigences pat une collaboration aussi 
étendue que possible. La structure sociale et la 
forme d’attitude religieuse ne sont cependant pas 
exclusivement dépendantes de facteurs internes au 
groupe. De changements extérieurs peuvent aussi 
ébranler la stabilité de la paroisse. Nous devons donc 
placer la structuration interne de la paroisse en 
égard de sa structure externe c’est-a-dire de la situa- 
tion de la paroisse dans la vie communautaire plus 
large. 


Il 
ASPECTS GUIETUREES: 


Jusqw’ici nous avons étudié la paroisse surtout dans 
sa structure interne, c’est-a-dire le milieu propre- 
ment paroissial. Ses considérations seraient haute- 
ment incompletes, si nous ne mettions pas ce monde 
proprement paroissial vis-a-vis du monde extérieur, 
le milieu externe dans lequel la paroisse se trouve 
comme communauté spéciale. A vrai dire, le carac- 
tére spécifiquement communautaire de la paroisse ne 
se découpe pas toujours aussi nettement sur le lien 
total de la communauté. A la campagne, les deux 
sont plus intimement extre-mélés que dans les villes. 
Cependant nous trouvons partout dans les relations 
humaines certaines fonctions et structures culturelles 
qui, comme donné, forment l’arriére-fond sur lequel 
la vie propre de la paroisse recoit forme et contenu. 
Partout la vie communautaire est une union de 
parties interdépendantes, et il existe un rapport 
étroit entre le milieu interne et externe a la paroisse. 
Place et fonction a Vintérieur de la paroisse sont en 
rapport étroit avec la position que l’on occupe dans 
la vie civile, et autre part, l’influence qu’exercent 
les paroissiens dans les secteurs profanes de la vie 
ést intimement en relation avec leur position dans 
la paroisse. Lorsque l’on parle, dans ce sens, de pa- 
roisse rurale et de paroisse urbaine, de paroisse 
ouvriére et de paroisse bourgeoise, de paroisse trés 
dynamique et de paroisse relativement statique, etc. 
cela veut dire que chaque milieu présente un ensem- 
ble de qualités culturelles propres qui demandent 
chaque fois un pasteur adapté. Le probléme central 
dans les relations entre la paroisse et la communauté 
dans laquelle elle se trouve, fut formulé trés précise- 
ment dans une enquéte-formulaite que le ”’Sociolo- 
gisch Instituut van de Nederlandse Hervormde 
Kerk” soumit a quelques prédicateurs: ’’Est-1l exact, 
a votte avis, que la chrétienté, c’est-a-dire ’Eglise 
et la chrétienté empirique, a plus de prise sur les 
attitudes rurales et qu’elle est en quelque sorte 
organisée dans ceéssens, que sut la vie urbaine?). 
Les statistiques ecclésiastiques ont souscité beaucoup 
@inquiétude pour la situation de l’Eglise dans la vie 


18) "Sociologisch Bulletin’, Jtg. 1953, p. 13. 
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communautaire, en ville extrémement mouvante. 
Certains pensent devoir parler dun processus pres- 
qu’automatique de démolition de la communauté 
chrétienne et d’un antagonisme interne entre Eglise 
et ville, entre la vie ouvriére moderne et PEvangile. 
Le psychologue améticain Rose parle d’une sym- 
pathie intime entre agriculture et orthodoxie, entre 
commerce et hérésie, entre industrie moderne et 
scepticisme.1”) 

L’on doit pourtant garder présent a l’esprit que des 
facteurs externes au milieu n’influencent qu indirec- 
tement la vie religieuse de la paroisse et sa structure 
sociale, pour autant notamment qu’ils collaborent a 
la naissance d’une certaine mentalité et de conditions 
sociales ou structurelles qui promeuvent ou em- 
péchent le développement de la vie religieuse et de 
la cohésion interne du groupe. Surtout dans les 
villes, la patoisse est soumise a des forces sociales 
qui menacent sa structure et affaiblissent Ja signifi- 
cation traditionnelle du territoire. Dans la suite, nous 
ne pourtons en étudier que quelques unes, mais dans 
une étude sur la paroisse qui se voudrait quelque peu 
complete, la paroisse ne peut pas étre considérée 
seulement comme variable indépendante. Les statisti- 
ques de lEglise donnent, a ce point de vue, une 
vision impartiale sur la situation religieuse réelle. 
En fait, nous avons une interaction: d’une part 
Pinfluence du milieu qui change la paroisse et la 
piété des fidéles, at d’autre part, Pinfluence qu’exer- 
cent les milieux paroissiaux sur la société. 


1. LE FACTEUR GEOGRAPHIQUE. 


Les dimensions géographiques de la paroisse ont 
incontestablement une influence sur la possibilité et 
la fréquence des contacts mutuels. A cause des 
moyens de communications actuels, ce facteur a 
cependant une signification de plus en plus faible. 
D’une part, la possibilité de contacts fréquents est, 
a longue échéance, la cause de ce que les limites de 
la paroisse ont de moins en moins de signification. 
Méme le pays plat n’est presque plus nulle part un 
territoire fermé. Ici aussi, il y a de grands groupes 
qui pour le travail et le loisir, s’en vont ailleurs et 
qui, au point de vue de la paroisse, deviennent extra- 
territoriaux. Alors que jadis, la paroisse controlait 
la sphére de travail et de délassement, en éloignant 
les influences indésirables ou en interdissant les 
lieux pernicieux, cela est devenu graduellement im- 
possible, méme dans les villages. Le cadre des dé- 
placements humains dans le travail, le commerce, 
les loisirs, la presse, le film . . . débordent la patoisse 
de tous cétés. Un territoire rural se trouve en général 
sous l’influence dominante d’un centre urbain au 
industriel proche et forme avec celui-ci une seule 
zone humaine. Aussi l’apostolat local ne peut rester 
plus longtemps fermé. Une prise de contact cootdon- 


1) Social Psychology’ , 1923, ps 9- 


nee avec les fidéles d’un territoire plus étendu que la 
commune est donc devenue indispensable. Le méme 
probleme est évidemment présent dans les villes. 
Ici aussi ’évolution urbaine menace constamment 
Péquilibre entre les limites de la patoisse et de la 
réalité sociale. Par la séparation du lieu de domicile, 
de travail et de détente, la paroisse a perdu, comme 
tertitoire autonome, sa signification. Le territoire 
utbain est subdivisé en districts économico-sociaux, 
tels que quartiers commercants, industtiels, résiden- 
tiels, ouvriers, qui donnent a la paroisse son prestige 
social. Ici aussi, il est important de déterminer les 
zones humaines pour trouver la forme d’apostolat 
adéquat. Enfin il faut tenir compte des frontiéres 
matérielles des déplacements humains: boulevards, 
fossés, lignes de chemin de fer, batiments, parcs, qui 
sont tous autant de freins structurels pour la vie 
communautaire locale. 


2. FACTEURS DEMOGRAPHIOUES. 


En plus de la distance géographique et de la fré- 
quence des déplacements, le nombre d’habitants a 
aussi son influence propre sur la cohésion du groupe 
et la fréquence des contacts entre pasteur et fidéles, 
aussi bien dans des régions catholiques homogénes, 
que dans des régions hétérogenes. L’étendue de la 
paroisse et la force du lien communautaire sont en 
rapport inverse. L’étendue idéale de la paroisse est 
cependant difficile a déterminer. En général, on 
est persuadé que les paroisses des grandes villes 
sont trés étendues et que le dépassement des 4000 
ou 50oo va de pair avec la perte en attitudes person- 
nelles. Mais on doit aussi employer d’autres critéres. 
Crest avec raison que Em. Pin insiste sur le fait que 
cettains groupes sociaux et certaines régions ne 
souhaitent qu’un lien communautaire lache, tandis 
que d’auttes groupes entendent que la religion leur 
soit présentée sous forme d’une communion in- 
tense”. Celle-ci suppose un lien communautaire qui 
n’est possible qu’a VPintérieur d’un espace encore 
bien plus exigu que le voisinage ou le quartier et 
constituant un horizon limité, adapté a certains 
gtoupes de populations. Ici la pratique religieuse 
devient fonction du nombre. L’étendue et la densité 
de la population des grandes villes ont amené un 
changement dans les attitudes sociales. Dans le con- 
tact quotidien fréquent avec une foule innombrable, 
les relations mutuelles deviennent inévitablement 
plus superficielles et plus impersonnelles. La distance 
psychique entre famille et individu peut etre consi- 
dérée comme une féaction contre une vie commu- 
nautaire forcée et concentrée 4 lintérieur de fron- 
tiéres rapprochées. Cet esseulement dans la ville 
signifie dune part la perte d’un controle social 
protecteur, d’autre part, elle suscite un besoin 
croissant de prise de positions personnelles et d’au- 
tonomie. Une tension inévitable nait entre les exi- 
gences d’obéissance 4 L’Eglise et le climat de vie 
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urbaine. Le caractére impersonnel des attitudes 
humaines dans les villes améne Karl Mannheim 4 la 
constatation: ”Que les valeurs chrétiennes furent 
originairement exprimées en termes de communaute 
naturelle, dans une communauté agraite, et étaient 
des vertus d’un groupe primitif. Dans ces groupes 
le commandement ” Aime ton prochain” n’est pas 
patadoxal, alors qu’il n’est en tout cas pas immédia- 
tement évident de quelle facon il faut Pappliquer 
dans une communauté si grande, que les membres, 
loin de s’aimer, (attitude éminemment personnelle)"*) 
ne se connaissent méme pas. 


oS Le MOBIL DE LA POPULAL ION, 


Il est rate que le milieu dans lequel se trouve la 
paroisse soit stable. En ville et a la campagne, il 
existe des groupes mobiles qui mettent constam- 
ment en danger la formation et l’unité sociale et 
teligieuse de la communauté paroissiale. Les mou- 
vements migratoires n’ont pas seulement pour ré- 
sultat de changer le comportement entre ville et 
campagne, mais aussi de donner aux paroisses ur- 
baines un nouveau contenu. L’immigration, facteur 
principal de Vaccroissement des grandes villes, y 
ameéne, de loin et de prés, de la province et de 1’é- 
tranger, des gens aux caractéres, a la mentalité et au 
passé trés différent. Pour une compréhension exacte 
de la sphéte psycho-sociale et religieuse de la ville, 
il est indispensable d’analyser ces courants migra- 
toites. 

Deux auttes formes de mobilité peuvent aussi avoir, 
par leurs conséquences, de importance pour la vie 
paroissiale: mobilité verticale, c’est-a-dire montée et 
descente sur |’échelle sociale, et mobilité horizontale 
qui est celle des relations infiniment variées et mul- 
tiples des hommes. Les deux caractérisent surtout la 
vie urbaine et favorisent une certaine socialisation 
des conceptions et des jugements de valeur. Van 
Heek fit remarquer que l’accroissement des chances 
de monter ou descendre dans l’échelle sociale ont 
apporté dans la conception actuelle des classes, un 
élément démocratique. La conception rigide de 
classes statiques fait de plus en plus place a une con- 
ception de classes larges et dynamiques.!*) Il est 
important a ce point de vue, de faire remarquer que 
méme le clergé, dans le milieu urbain, ne forme plus 
un groupe fermé, uniforme, inaltérable. 

La mobilité horizontale 4 une importance plus 
grande encore. Les nombreux contacts et impressi- 
ons dans la vie communautaire urbaine aménent, 
chez Vindividu, deux attitudes apparemment con- 
tradictoires: une attitude d’ouverture vis-a-vis des 
situations toujours nouvelles et des perpétuels 
changements de la mode, de la presse, de la publicité, 
etc. . . une attitude d’indifférence: il est absolument 
impossible de s’intéresser 4 tout ce qui se passe en 


18) Diagnosis of our time’, 1947, p. 194. 
1®) *Sociologie en Kerk’, 1951, p. 41. 
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ville et de prendre une attitude personnelle envers 
tous ceux qu’on y rencontre. Les relations d’aflaires 
y ont la primeur. Sorokin considere ceci comme 
essentiel pout la naissance de la vie communautaire 
urbaine. Alors que, dans les anciennes communautés 
de village, les gens étaient unis par de nombreux 
liens, (parenté, religion, occupations quotidiennes 
ou intéréts économiques), la vie communautaire 
utbaine est constituée par plusiers groupes de gens 
rapprochés par aucun de ces liens. Le lien local n’est 
plus un lien communautaire. La mobilité horizontale 
signifie donc la désintégration du groupe, local®®). 
Le milieu urbain constitue, pour immigrant rural 
un milieu étranger, ot, sous l’influence d’impressions 
et d’expériences toujours nouvelles, il éprouve moins 
le besoin de valeurs traditionnelles; il n’y trouve 
d’ailleurs plus le soutien d’un entourage familier, 
ni cette confiance inébranlable dans ses principes; la 
vie communautaite seule peut d’ailleurs procurer 
cette confiance qui constitue en méme temps le 
fondement de toute soumission communautaire. 
On ne peut toutefois nier que le groupe local, en 
perdant de sa cohésion, a libéré l’individu de beau- 
coup de contraintes qui étaient peu favorables au 
développement d’une vie religieuse authentique. 
Les statistiques de l’Eglise font ressortir que bien 
d’autres facteurs influencent la vie religieuse de la 
paroisse. Profession, situation sociale, niveau de vie, 
situation de famille, age, sexe, semblent tous con- 
duire des attitudes religieuses différentes; La con- 
clusion la plus importante des enquétes et statisti- 
ques est bien que les paroisses, des grandes villes, 
ont gagné en sens et contenu, comme réalité sociale, 
mais que la pratique extérieure de la religion y est 
tombée, surtout dans certains quartiers ouvriers, a 
un niveau que lon peut a peine encore appeler satis- 
faisant. Le lien entre religion et vie profane civile 
est brisé dans les grandes villes. Travail, loiser, édu- 
cation, enseignement, associations et relations soci- 
ales quotidiennes s’accomplissent en grande pattie 
sans aucun lien avec la paroisse. Celle-ci est presque 
réduite 4 sa fonction religieuse et risque méme de 
perdre contact avec les habitants, de dégénérer 
jusqu’a n’étre plus qu’une institution profession- 
nelle, un bureau pour affaires religieuses” et de re- 
culer jusque dans les limites du presbytére. Dans les 
milieux urbains, les notions de domicile, de commu- 
nauté de quartier et de voisinage, de communauté 
familiale méme, s’est perdue et les relations sociales 
s’y sont constituées sur des bases plus fonctionnelles. 
Ainsi le citadin risque constamment de perdre le 
contact extérieur visible avec la paroisse, tout com- 
me DPHglise risque, dans les grandes villes, d’étre 
réduite 4 une Eglise diasporadique. Les enquétes 
de PEglise prouvent indirectement combien les 
patoisses sont vidées de réalité sociale, et cela dans 


*) Society, Culture and Personality’, 199. 


la mesure méme oi elles n’apprécient le niveau spi- 
rituel de la paroisse qu’a l’aide de critéres d’assis- 
tance a la messe, de fréquentation des sacrements, de 
conversions, de vocations, etc... Elles manient [’- 
*homo teligiosus” comme l’économie rationnelle 
manie l’ *homo économicus”’: la demension sociale 
teste en dehors des considérations. Elles ne voient 


plus de paroissiens, mais uniquement encore des 
pratiquants. 


Hoo INCLUSION. 


De nombreux problémes sociaux posés a la paroisse 
se trouvent inclus dans Jes considérations précé- 
dentes: probleme de Vintégration fonctionnelle des 
membres, problémes d’une direction adéquate, pro- 
bléme des attitudes humaines dans la paroisse, pto- 
bléme de la communauté profane menant une vie 
autonome, etc. . . Nous nous limitons ici 4 quelques 
remarques. La valeur de la paroisse comme groupe 
social dépend de la mesure dans laquelle les membres 
savent s’identifier au groupe. Celui qui s’identifie 
peu au gtoupe ou a la communauté, se désiste au 
premier danger réel ou imaginé, parce que il veut 
avant tout, se sauver lui-méme. Si, par exemple, 
Vappartenance a l’Eglise est considérée comme dan- 
gereuse dans des milieux commetciaux ou ouvtiers, 
alors s’en dégageront tous ceux pour qui ce n’est 
qu’une formule et non une partie de leur person- 
nalité. L’identification n’est possible qu’a certaines 
conditions: le groupe doit étre restreint de sorte que 
-soient possibles des relations personnelles; il est 
indespensable que chaque membre puisse juger les 
autres, et adopter une attitude envers chacun d’eux. 
Des régles générales ne peuvent étre données ict. 
L’expérience montre qwune forte cohésion peut 
naitre 4 Vintérieur d’un groupe relativement grand 
autout d’un chef charitable. Une paroisse enticre 
peut, avec un tel chef, acquérir peu 4 peu le caractere 
dune véritable communauté de vie, et montrer 
différents signes de la ”secte”’: solidarité émotion- 
nelle, pratique intensive, sous groupements de struc- 
ture verticale, et méme tendance révolutionnaire. 
Mais en ne peut dite a priori quelle direction est 
acceptable” in concreto”’. Cela dépend de facteurs 
communautaires internes et externes. Smitt-Eglin 
distingue cing types de curé: le type patriarcal adapté 
aux commuanutés chrétiennes homogénes; le type 
démagogique, adapté aux communautés ot la 
charité se meurt; le type prophétique, adapté aux 
communautés en ctise d’émancipation; le type 
sotérial, aux communautés révoltées; at enfin le type 
missionnaite, aux communautés indifférentes. Le 
milieu culturel dans lequel est située la paroisse, est 
aussi déterminant. Dans un milieu urbain, une ditec- 
tion traditionnelle, qui applique rigoureusement et 
a travers tout le principe d’autorité autonome et 
hiérarchique, butera sur la mentalité du citadin, 
habitué a étre commandé dans une ambience plus 


démocratique. Il est certain que chez nos paroissiens 
existe un grand besoin religieux; il est tout aussi 
certain que les fidéles se posent nombre de questions 
et de problémes. Ceci indique tout de méme qu il 
n’existe pas encore une indifférence religieuse géné- 
tale. Mais cela place la communauté et surtout la 
direction devant une tache déconcertante d’infor- 
mation. La vie, pose actuellement aux hommes plus 
de problemes que jadis; qu’on pense seulement a 
lenseignement, a la presse, aux film, a la télévision, 
aux é€changes internationaux. Il faut dorénavant 
proteger la personnalité religieuse, naissante. Si cela 
dépasse les forces des parents, la paroisse doit 
s’attribuer ici une tache nouvelle. Il faut surtout 
protéger la personnalité des jeunes qui ont quitté 
Pécole primaire. Ceci n’est qu’un exemple. 

Presque partout une partie des paroissiens échappe 
a la direction paroissiale. Le contact avec les fidéles 
devra étre aussi différencié et spécialisé que la vie 
elle-méme. Un comportement pastoral uniforme, 
identique pour tous ,n’est plus suffisant, surtout dans 
une société trés mobile. pe 

Plus haut nous avons fait remarquer que l’inté- 
gration dans la paroisse peut se faire de maniére 
trés différente, méme a un niveau identique de pra- 
tique religieuse. Mais Isambert insiste, 4 raison, 
sur le fait qu'il est indispensable qu'il y ait, a chaque 
niveau un lien minimal avec la paroisse. Une pratique 
irrégulicre suppose pour le moins, une prise de 
contact momentané avec |’Eglise. Assistance régu- 
liére a la messe signifie que l’on accepte le prestige 
du groupe et que l’on veut faire partie d’un public 
déterminé. Celui qui appartient au groupe militant 
et participe aux activités sociales de la paroisse, 
s'intégre sans réserve.) Quand l’élite dominante 
dune patoisse se compose d’éléments bourgeois, 
les ouvriers seront spontanément portés a relacher 
leurs liens avec la paroisse. Si, d’une insertion active 
dans la paroisse, découlent pour eux des conséquen- 
ces sociales défavorables, ils ont une raison positive 
d’estimer cette activité nuisible. Chaque groupe est 
porté a donner la préférence aux besoins de son 
élite et a satisfaire d’abord ceux des meilleurs sym- 
pathisants et des membres les plus fidéles. A ce 
propos on peut se demander si la plupart de nos 
groupes paroissiaux contemporains (tels que cercles 
liturgiques, cercles de conférence, groupes ” Ecclésia” 
etc. . .) ne sont pas fondés dans le seul but de satis- 
faire les désirs d’une élite que |’Eglise n’a jamais 
petdue- quoiqu’elle soit dispersée dans tous les 
milieux sociaux- et que, par ailleurs, est facilement 
mobilisable. Et quand il s’agit tout de méme d’une 
élite nouvelle, alors on trouve ici encore le probleme 
de ouverture vers la masse, le probleme de la 
solidarité religieuse, du souci des autres, des formes 
concrétes dans lesquelles cette responsabilité doit 
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s’incarner. Problémes de nature institutionnelle, 
mais aussi de direction laique et de comportement 
humain. 

C’est uniquement par intensification de Pinteraction 
communautaire et par cristallisation des contacts, 
dans des cercles plus restreints, que les membres 
marginaux de la paroisse peuvent etre intégrés plus 
solidement dans la vie communautaire. Il est indis- 
pensable ici de se rapprocher d’eux, de les influencer 
dans leuts opinions, de consolider leur sympathie 
pour le groupe. La plupart des motifs que de non- 
ptatiquants donnent pout leur indifférence indiquent 
une insuffisance d’accueil personnel, de contact 
humain, d’intégration et absence d’un rdle accep- 
table dans la paroisse. Nous n’y appartenons tout 
de méme plus; ils n’ont plus besoin de nous”. Ce ne 
sont pas seulement (ou devons-nous dire ”rare- 
ment”?) des motifs religieux qui déterminent le 
comportement des hommes dans la paroisse. Le lien 
de la conviction religieuse communautaire n’est 
souvent pas assez fort pour remplacer ces insuffi- 
sances sur le plan humain, si bien que distance reli- 
gieuse et sociale vont souvent de pair. 

Surtout les moins évolués, pour qui les événements 
culturels ont peu de signification, exigent un contact 
personnel ot l’on fasse aussi appel aux possibilités du 
coeur et des sentiments. Ils ne se détacheront pas 
facilement de ceux qui ont se toucher leur coeur. 
Le prestige personnel joue un rdle énorme méme 
dans la paroisse. D’une facon ou d’une autre, la 


paroisse devra satisfaire le désir naturel — qu’on 
trouve méme chez l’homme de la rue — d’avoir une 
signification dans son entourage immédiat. 

Les conditions fortuites de la vie sociale, culturelle 
et économique, (tels que extraction, situation de 
famille, qualité du logement, mobilité, train de vie), 
peuvent aussi avoir des conséquences étendues pour 
la vie religieuse. Nous avons montré. Mais les 
paroissiens ne subissent pas ces influences comme des 
individus isolés, et ces citconstances extérieures 
n’agissent pas comme des causes contraignantes. 
Entrée l’individu et la culture se trouve le groupe, 
la communauté, le milieu immédiat qui influence 
Pindividu. 


Parfois ce milieu est la famille ou le quartier; plus 
souvent ce sont les compagnons de travail ou de jeu. 
En général, ils ont tous plus ou moins quelque in- 
fluence. D’une part cet entourage immédiat de 
Pindividu fonctionne comme organe sélectif de la 
culture hétérogéne et est déterminant pour les in- 
fluences culturelles auxquelles l’individu est soumis; 
d’autre part, il est le milieu dans lequel individu se 
prolonge, avec lequel il s’identifie comme avec son 
propre ”’moi’’, et par lequel sa formation est con- 
stamment influencée. Une atteinte 4 cet horizon 
directement personnel a évidemment une action 
désintégrante sur individu. Sur ce plan des rela- 
tions humaines personnelles, la paroisse doit cher- 
cher des taches et des fonctions nouvelles. 
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Acquaintanceships of farmers in a newly 


colonized area 


by A. K. Constandse, Emmeloord (Netherlands) 


INTRODUCTION 


HE FARMERS FORMING THE SUBJECT OF THE PRE- 
sent study live in the Dutch ,,Noordoost’’-pol- 
der. Before dealing with the subject, it is necessary 
for us to give a short description of the area and 
of its creation. 
In 1919 a law was passed in the Netherlands which 
provided for the undertaking of the Zuiderzee 
works, a government project, aiming at the drai- 
nage, reclamation and colonization of the main part 
of the Zuiderzee, with the purpose of obtaining 
about 550,000 acres of farming land, divided into 
five separate polders. In 1930 the first polder, The 
Wieringermeer (50,000 acres) was drained, in 1942 
the second, the Noordoost polder (120,000 acres), 
while in 1957 the third polder, Oostelijk Flevoland 
(135,000 acres), came into existence. In the last of 
these there is nothing but mud, the first ditches only 
being dug. More interesting therefore is the Noord- 
oost polder, wich is colonized and nearly completed. 
~The result achieved is the consequence of rigorous 
planning. The basic unit of land division is a block 
of 60 acres, 800 metres long and 300 metres wide, 
sutrounded by ditches. Each block borders at one 
of its shorter ends on an all-weather road, and every 
farm can thus be built on the roadside. For various 
reasons the farms are leased in the following sizes: 
30 acres, the smallest, covering half a block; 45 
actes, 60 acres, a block, being in the majority; 75, 
90, 105 and 120 acres, the latter, covering two blocks, 
being the biggest. These farms, 1600 in number, are 
scattered over the polder and are grouped around 
ten villages, with a ,,town”’ in the centre. Each 
village, where churches, schools and shops are loca- 
ted and where some of the agricultural labourers 
live, has about 150 farms around it. The most distant 
farms ate 5 to 6 kilometres from the village, usually 
the bigger farms, while the smallest farms are grou- 
ped near the villages. 
The colonists come from everywhere and in different 
ways. Because of the serious shortage of farm lands 
in the Netherlands, the number of applicants for the 
renting of farms in the new areas is very high. Con- 
sequently, strict selection by the government 1s 
possible and is in fact applied. Without discussing 
in detail this policy of selection, we may say some- 
thing of the main groups of people entering the 
polders. 


During the last war, many sons of farmers worked 
as labourers employed by the government in the 
reclamation works. These young men, who often 
worked under very harsh conditions in those years, 
are called ,,pioneers”. After the wat they claimed a 
tight to the new lands as their handswork, a right 
which was granted by the government and which 
resulted in about 400 of them settling as farmers. 
Reallocation on the mainland, civic rebuilding and 
toadmaking had caused loss of property for many 
a farmer since the war. These people got prior rights 
for renting farms and so formed a second group 
of settlers. The remainder of the land was leased to 
the applicants without any of these rights, selected 
only because of their qualities as farmers. 

For all tenants, however, the selection principles 
more ot less apply. The size of the farm they receive 
depends on their abilities. A tenant of 120 acres is 
quite different from a tenant of 60 acres or 30 acres. 
He needs more capital, more education, more mana- 
gerial ability. He is a manager, while the 6o-acre 
tenant employs hired labour, but himself works in 
the field as well. Finally, a 30-acre tenant has a real 
famliy farm. He may be a labourer ’s son; but the 
manager is not as a rule, he generally originates 
from a reasonably big farm on the mainland. 

The state must ensure that each regional and each 
teligious group in the Netherlands has the same 
chances of obtaining farms in the polders. Selection 
therefore takes these criteria into account. The result 
is a vigorous mixture of population in the new land. 
Consisting of the three main religious groups: Roman 
Catholic, ,,Nederlands Hervormd” and ,,Gerefor- 
meerd” from all the country’s provinces, they are a 
quite disturbing variety living together. They talk 
different dialects and have different patterns of cul- 
ture. It is true they are all Dutch and mostly rural 
and thus have many things in common, but a mea- 
ningful diversity exists. The perfect mixture is pro- 
moted by technical factors: before the land is leased 
the state exploits the land itself for some years. 
In the meantime the farms are built. This is done 
systematically in stages: about 150 farms a year or, 
what amounts to the same thing, a vollage a year. 
As the selection principles ate applied each year, 
this diversity exists not only for the area as a whole, 
but for every village and ist district as well. Every 
village, usually very small, possesses three churches 
and thtee schools for the various denominations. 
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Thus come to the subject of this study: what infor- 
mal relationships are established by farmers in the 


early years in a society of this type and what factors 
decide the nature of these relationships? 


COLLECTION OF MATERIAL 


For the study, carried out in 1955, one of the smaller 
village areas was chosen. The population settled for 
the main part in 1950. The village had about 4oo 
inhabitants in 1955 or about roo families. Along the 
roads near the farms live another 7o families of farm 
labourers. The region has 123 farms, of which 18 of 
120 actes, 22 of 105 and 90 acres, 46 of 75 and 6o 
acres, 11 Of 45 acres and 26 of 30 acres. 
Fach farmer was asked to state family friends (ie. 
people not visited for business purposes) in order 
of the frequency of visiting and to state name, 
address, occupation, size of farm, religion, province 
of birth and motive of visit, for the first five people 
mentioned. It was often impossible to get five names 
of close friends; in this case the interviewer did not 
insist, because of the risk that more remote friends 
would be named at random. The names of the friends 
were asked for so that if they lived within the village 
area they could be interviewed in turn. In this way, 
mutual relationships could be examined. It happe- 
ned, however, in a mutual relationship that the inten- 
sity of the friendship differed for both families. If 
A was friend No. 3 for B, B might be No. 6 for A. 
An apparently one-sided relationship then appeared 
“because No. 6 was not recorded. If the friend lived 
outside the village region no examination at all was 
possible, because this person was not interviewed. 
After the fieldwork, only the outgoing relationships 
were thus known. Mutuality existed in many cases, 
but was not exactly known. This is not regarded as a 
setious disadvantage. 
The 123 farmers all together mentioned 475 acquain- 
tances, 175 of whom were outside the village area. 


The number of persons that constitutes the acquain- 
tances is of course much lower. The 300 acquaintances 
within the village area represent between 100 and 
150 persons only. 


ELABORATION OF THE MATERIAL 


As it is firstly desired to know what effect the size 
ot the farm has on the nature of informal relations, 
farms are classified according to size. Acquaintances, 
classified in different ways, are related in the follo- 
wing tables to these groups, according to the follo- 
wing criteria: geographical location, occupation and 
size of farm, motive for acquaintanceships, geogra- 
phical origin, religion. 


I. GEOGRAPHICAL LOCATION 


Acquaintances are classified in four groups: 

1. Living outside the village area; 

2. Neighbouts ; 

3. Living in vicinity, usually in the same road; 

4. Within the area, but not in the vicinity (table 1). 


This shows very clearly how smaller famers’ acquain- 
tances are mostly neighbours, not outside the village 
area. On the other hand, bigger farmers have few 
neighbours as acquaintances and many outside the 
atea. The position of the 45-acre farmers may perhaps 
be explained by their low absolute number. 


Il, OCCUPATION AND SIZE OF FARM 


Acquaintances are classified in three groups: 
1. Farmers, subdivided into groups by size; 
2. Farm labourers; 

3. Non-agricultural occupations (table 2). 


This clearly demonstrates how friends are chosen, 
who have a farm of one’s own size. The highest 
figures are in the 30, 60 and 120 acre groups. The 
groups in between are less certain, less self-sufficient 


Tablet. 
Geographical location of acquaintanceships per group by size as a percentage of the total for each group. 
Location 30 acres 45 actes 6o acres go actes 120 actes 
Onesie Co oP es oe os 13.2 53.6 34.8 48.8 08 
Neighbours . é 60.2 26.8 25.7 22.0 AP, 
Vicinity , Fol 4.8 iia) 15a 33 
Within area . 19.3 14.6 207) 13.9 : 
Table 2. 
Occupation and size of farm of acquaintances of each group as percentage of total for each group. 
Occupation and size of farm 30 acres 45 acres ce actes go actes 120 acres 
67.3 14.6 52 23 = 
res 
A ee Goat 17.0 6.3 Se 1 
60 acres 15.3 53-6 OR) ee Io, 
0 actes 2.0 7:3 13.3 16.0 24.3 
785 actes 2.0 = 8.6 a oe 
tes Z We : : 
farm labourets . eee 8.1 i ey he: fe 
non-agricultural irae — 4 
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Table 3. 


Motive for friendship with the acquaintances of each group as percentage of total for each group. 


Motives 30 actes 45 acres Go acres go acres 120 actes total 
Neighbours 60.2 26.8 DSF PHO) 22.6 Bat 7 
Former neighbours 1,0 2.4 oe Tat 13 1.9 
Room mate 13.2 24.3 16.2 14.0 8.0 14.5 
Same tegion Ror 2 hey 14.5 18.6 26.6 18.3 
Family 1.0 4.8 3.4 3.5 8.0 Boa 
Through others — — 5.8 Beas 1G} 2.9 
Same club 1.0 2.4 5.8 5.8 4.0 4.2 
Same chutch 4.0 — 8.1 7.0 8.0 6.3 
Farm — — 5.8 — —- 3 
Children 2.0 — 0.5 — 4.0 Tee 
Liking 4.0 Tez 10.4 25.5 N73 12.4 


and turn more to the adjoining groups. Few non- 
farm acquaintanceships in characteristic of all groups, 
but there are differences. The pereentage of acquain- 
tanceships with non-agricultural people in the go-acte 
group is inexplicable. The variations in acquaintance- 
ships with farm labourers are, however, easy to 
understand: the smaller the farm, the narrower the 
social gap between farmer and labourer. The bigger 
the farm, the bigger the number of labourers emplo- 
yed, with more chances of meeting in consequence. 
Departures from these two trends explain the vari- 
ations. 


JUG, NMOS AES JAQUE JERAILE NUD SIGUOE: 


Acquaintances ate classified as follows: 

Neighbours; the same people as in Table 1. 

Former neighbours: many farmers, especially the 
pioneers, lived for some time in another place in 
the Noordoost polder before getting a farm. They 
made friends then and visit them still. 

Room mates: the pioneers often lived for many years 
in the temporary labour camps which the govern- 
ment maintained during the reclamation period. 
Close friends were made in those days, bonds that 
still exist. 

Same region: every friend who orinigates from the 
same region as the person interviewed and was 
often known there already. 

Family: relatives living in the Noordoost polder. 

Through others: people whose acquaintance is made 

at other friends’houses. 

Same club. 

Same church. 

Type of farm: the same system of crop-rotation or a 


common interest in cows was the reason for 
acquaintance. 
Children: schoolchildren bring often parents into 
contact with each other. 
Personal liking: no motive other than personalliking. 
It goes without saying that the real motives may 
differ completely from those stated. Size of farm is 
not mentioned at all, while Table 2 shows this to 
be very important. Apparently, however ,it is not 
regarded by farmers themselves in this way (table 3). 


The motives are too manifold and the numbers too 
few to draw any conclusions from these percentages. 
It is better to consider only the totals apart from the 
first line, neighbours. It is striking to see how im- 
portant the region of origin and earlier acquaintance 
in the Noordoost polder are as motives. 


IV. GEOGRAPHICAL ORIGIN 


The influence of the region of origin can be discus- 
sed in a few words. The farmers are classified ac- 
cording to province of birth. Next it is traced what 
percentage of each groups acquaintances was born 
in the same province. These percentages ate given 
for several provinces. 
Table 4. 
Acquaintances born in the same province as farmers, as 


percentage of the total number for each group of farmers 
in same province. 


Provinces Acquaintances from same province (%) 
Groningen S05) 
Noord-Brabant 45-5 
Overijssel 37.0 
Friesland 35-5 
Zeeland 34.6 
Drenthe LS aif 


Table 5. 


Acquaintances belonging to the same church as farmers, as percentages 


of the total for each group of farmers of 


same religion. 


Ned. Hetv. orth. 


Geteformeetd Roman Catholic Others 
Ned. Hery. orth. . 58.0 Io. 
Geteformeetd i ae 13.6 ane pe eh 
Ikoyoana (Coie 5k a oc a 9.0 Ro 72.4 ee 
Othets ate 19.3 9.0 8.0 pe 


r2 


It would be worthless to give the percentages for 
the other five provinces, because the number of 
farmets coming from them is far too low. For the 
same reason it would be dangerous to draw conclu- 
sions from the percentages in relation to regional 
mentality, because the number of farmers ftom Dren- 
the is far smaller than the number from Groningen 
and they thus have fewer possibilities to contact 
people from Drenthe. It is a fact, however, that 
people from Friesland are the highest in number, 


while the petcentage of acquaintances is relatively 
low. 


Va RELIGION. 


A classification is made into four religious groups 
relating to the farmers interviewed and also to their 
acquaintances. These groups ate: Roman Catholic, 
”’Gereformeerd”’,\ Calvinist ),’’ Nederlands Hervormd 
(Protestant-orthodox)” and others. This classification 
may seem unusual, especially as regards the last 
group, consisting mainly of ”Vrijzinnig Hervormd” 
(Protestant non-orthodox) and non-church-going, 
but it has assumed that there are no differences 
within this group which will influence relationships 
vety much (table 5). 

This table shows very well how inportant a medium 
religion is in the type of acquaintanceships. The four 
groups are all represented in large numbers in the 
Noordoost polder, and the figures will not be in- 
-fluenced by differences in chances of meeting as was 
the case with regional origin. Measuring the concen- 
tration with the object of eliminating the difference 
in numbers in the groups is impossible in this study 
because the totum is not known. We do not know 
how far farmers go to visit their friends. 

The difference between these figures and the motives 
stated by the farmers themselves is striking. In Table 
3 same church” is of little importance. 


CONCLUSIONS 


To describe what has been done in this study more 
generally, we introduce Caplow’s term ”ambien- 
ce”’4), the circle of acquaintances, the contacts, the 
subject’s milieu. 

A petson’s total ambience may be very large and the 
nature and origin of the many contacts quite varied. 
The intensity of interaction will be varied too. The 
most intense or frequent interaction will characterize 
the nature of a person’s ambience. If we establish a 
scale of a petson’s interactions with his acquaintances 
according to frequency of visiting we shall know 
the most intense interaction and consequently the 
nature of the person’s ambience by studying the top 
of the scale. 


1) CapLow, THEODORE, Definition and measurement of 
ambiences. Social Forces’, October 1956. 


This is what is done in this study of voluntary am- 
bience. At the top of the scale are the five numbers 
mentioned by those interviewed. By enquiring into 
voluntary ambience, part of the work and residential 
ambience is also recorded, because these overlap. 
Therefore the motives for the acquaintance were 
enquired into, so that it is known for each person to 
which type (or types) of ambience(s) he belongs. 
The introduction of this terminology is considered 
important to emphasize the fact that this study is 
carried out from a social psychological viewpoint. 
The groups” appearing in the several tables ate not 
sociological groups, but parts of ambiences counted 
together. Notwithstanding this conclusions about 
the real life of the group are made possible by this 
method. 

The following conclusions can now be reached: 

1. All ambiences, or nearly all, are work ambiences. 
This is the first delimitation. Nearly all acquaintances 
work in agriculture, while the possibility of meeting 
non-agratian petsons is ample in the Noordoost 
polder; only a little distance has to be covered to the 
villeges and the main centre. The mobility of the 
bigger farmers is greater than of the smaller farmers 
and we see, in fact, that the bigger farmers have more 
contact with non-agrarians. If mobility is the only 
reason for this, it might be better to speak of residen- 
tial ambience as the main characteristic. In order to 
visit farm labourers, however, hardly any distance 
has to be covered. If we take this work ambience, 
in the narrower sense of farmer’s milieu instead of 
agvicultural milieu, then we ate back to the first 
statement again. The existence of residential am- 
bience is not denied and certainly not for small 
farmers. Both ambiences exist, almost completely 
overlapping in the case of small farmers, but less in 
the case of bigger farmers. 

2. The work ambience is already explained by the 
exclusion of farm labourers, under the influence of 
social status. This is also demonstrated by the next 
division of ambiences according to size of farm. It 
appears that the size of the farm explicitly influences 
the ambience. Lines of demarcation can be drawn 
through vague zones of contact so that three fields 
of interaction come into existence, of which the 30, 
6o and 120 acres farmers are the main components. 
Several recent studies in rural sociology in the 
Netherlands?) conclude that while in this country 
the size of the farm used to determine the farmer’s 
social status in rural areas, nowadays his personal 
abilities, knowledge, farm management, his place in 
the organisations, his capacities as a leader, are more 
and more joining with wealth and soil as the stan- 
dards that determine social status. Is it possible that 
in the most modern part of the Netherlands, in- 


2) CansTANDSE, A. K. Sociale Hiérarchie te Kamerik, ’Mens 
en Maatschappi’, no. 5, 1954. 


vp) 


habited mostly by young people, these older stan- 
dards prevail? Probably not. It is more probable 
that we have to seek the explanation in the govern- 
ment’s principles of selection. As already mentioned, 
the requirements for tenure of a big farm are more 
severe than for a small farm. Hence there is a ten- 
dency towards articifial origin, whereby the most 
educated persons can be found on the biggest farms. 
As education is related to farm size in the Noordoost 
polder, farm size will correspond to social status. 
If size of farm itself still determines social status, 
which is quite certain, the effect will be increased. 
The psychological effect of the standard sizes in the 
Noordoost polder, which make class distinction so 
easy, will boil down to this. 

3. Within the work and partly residential ambiences 
further delimitations can be made. There is religion, 
clearly shown, but not mentioned as a motive by the 
farmers themselves, probably because it is so self- 
evident that they do not regard it as such. This is a 
phenomenon so normal in the Netherlands that it 
would be exceptional if it had not been found. 
Interesting, however, is the fact that religious am- 
bience”’ is maintained in an area, where mixture is so 
perfect that residential ambience has to be broken 
up to maintain it. This is exceptional in rural areas, 
for even in the most heterogeneous region small 
communities ate usually homogeneous in religion 
owing to historical causes. 

4. We might even speak of birthplace ambience”’ 
in this recently colonized area. Together with some 
others, this is probably a temporary motive for 
interaction. A person living in an old place and living 
there for life, can easily choose his friends and build 
up his voluntary ambience within the delimitations 
certain factors impose upon this. But the lonely 
settler, arriving together with his colleagues in the 
new land, lacks these opportunities. He therefore 
puts great emphasis upon the few points he has in 
common with the strangers he meets. One of the 
most important is language, dialect, and in a larger 
sense pattern of culture; therefore he feels himself 
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attracted to people coming from the same region. 
A person he knew, for instance in Friesland, only by 
hearsay, he will embrace here as his best friend. A 
vety remote member of his family can be a brother 
once they ate together in the new land. Their having 
pioneered together in the early years distinguishes 
their relationships from the amorphous group of 
strangers by which they are surrounded. Many 
times motives like these are mentioned, but they 
established many temporary friendships. Region of 
otigin will become vaguer and vaguer as time passes 
and pioneers will lose their fame. 
Abstracting from these temporary influences we see 
the basic pattern of acquaintanceships already laid. 
The voluntary ambience lies for the main part within 
the work ambience and is sharply defined by social 
status and religion. Residential ambience is less 
important, however it seems to be so for small 
farmers. But small farmers live close together and 
social status may create a pseudo-residential am- 
bience. In a few cases where isolated small farms 
exist, we see that these farmers seek their friends 
among farmers of the same size further away be- 
cause they scorn their bigger neighbourers or are 
scorned by them. 
Mobility (nearly all farmers, except the smallest, own 
motor cars) enables friends to be selected over a wide 
area, while ambiences can be very strictly declimited. 
On the other hand, mobility widens contact outside 
the work ambience, especially as social status is not 
related exclusively to land, but to education and 
culture too. For the bigger farmers we already see 
mote purely voluntary ambience outside work 
ambience. This will develop and reach smaller 
farmers too in the future, but it will take time. An 
indication of the strength of the work ambience is 
that there was no need for us to distinguish between 
ambiences of man and wife in this study as the 
fieldwork showed, whereas in urban areas the volun- 
tary ambiences of man and wife bound to be partly 
distinct. 

A. K. ConDsTaNDSE. 
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Summaries 


Marching Rule was a small socio-political movement in the southern Solomon Islands during the 
last World Wat. The word *Marching” in the English colloquial speech was derived from the 
wotd ”Ma-asina” (brother) in a dialect of the Are-Ate language. The movement was founded by 
three natives who had been enlisted for some time with the American Army. Its object was to ob- 
tain independence, i.e. to overthrow British rule. This tendency was also promoted by its contact 
with American coloured soldiers. Concentration of the population in towns, employment witb the 
Americans to earn the money to build these towns, the laying out of big gardens for the destitute 
(the sick and the aged), etc. were regarded as apprtopriate means of achieving the movement’s aims. 
The natives quickly started taking organisational and administrative measures, building towns 
(a””*town” had 30 to 100 native dwellings), and the American money that came into circulation was 
carefully collected. Marching Rule was characterised by a craving for freedom, possibly sub- 
conscious socialistic ideas and a Messianic attitude. Until 1946 the British authorities were tolerant 
of the movement. They expected it to peter out when the American and Australian troops were 
evacuated, They proved to be wrong. In 1946 the movement started more aggressive action (meet- 
ings, threats, strikes and refusal to pay taxes). This was attended by hysterical mass movements. 
After repressive measures by the authorities, the movement drew more within itself. In 1949 the 
Messianic attitude towards the Ameticans grew owing to their military preparedness in connection 
with the Berlin Air Lift. After that the situation slowly quietened down. 

Upon closer study, Marching Rule is found to be in the first instance not a socio-political movement, 
nor an economic revival movement. It is one of the many small movements in the Pacific that can 
be explained only against the background of the Cargo myth or the Cargo cult. This myth is found 
to occur between 1850 and 1860 in travel stories of New Guinea. It suggests the veneration of ships’ 
catgoes. Although the whites were originally looked upon as resurrected forefathers, the natives 
later started regarding them as envoys from the realm of the dead, but looked upon the goods they 
brought with them as gifts from their forefathers, which thus had to be handed over to the natives. 
Europaen products in this way acquired the significance of ancestral inheritances. 

When the Japanese occupied Pacific islands they made use of the Cargo myth. Because in actual 
fact little or nothing was handed over the primitive people believed the Japanese to be their fore- 
fathers’ envoys for only a short time. The situation in the southern Solomon Islands was totally 
different; there the abundance of American goods and their distribution among the population gave 
tise to an hysterical Messianistic belief. In a movement like Marching Rule two elements converge: 
the old faith in the spirits of the forefathers and Christianity. We see in it a remarkable form of 
syncretism. When the belief in the Cargo myth started declining and the leadership of the Marching 
Rule came into more matter-of-fact hands, it also acquired a more moderate but authentic political 
and social purport. This may be to a certain extent what R. K. Merton has called the self-fulfilling 
ptophecy.” For the missions, it will be very important to investigate the still heathen tribes and 
the young Christian communities with modern sociological techniques in order to find the proper 
forms for theit society ’profaned”’ by contact with Western culture. In such situations anthropology 
and ethnology must be supplemented by sociology and sociography. 


Within the special problem posed by religious sociology, which can be described as the interplay of 
forces between religion and society, the field of practical research is almost interminable. Church, 
religion and society are aggregate phenomena composed of the substance of spontaneous particip- 
ation, imposed truths, standards of conduct, certain rites and cultural forms, fixed behaviours and 
practices based on these, a group relationship within which each of the faithful obtains his own 
place and function and in which relatively stable patterns of mutual relationships arise, finally the 
organisational framework of pastoral techniques, institutions an legal structures. These functional 
moments which present themselves in all parish research can be classified under the three aspects 
which T. Parsons distinguishes in every subject of sociological research: personality aspects, factors 
of internal group structure and external group factors or cultural factors. This classification relates, 
as it were, to the three stages of teseatch at the vatious levels of social reality and tuns parallel with 
the different degrees of intensity of religious group life, from the spontaneous infrastructural to the 
organisational-superstructural. At the first level of spontaneous religious life it is’a matter a a 
vestigating the vitality of the religion as a personal religious conviction and as a system of stan ae 
for moulding personality. This deals with the affinity of teligious participation with the entire indi- 
vidual structure of personal inclinations, needs and necessities and of personal experiences. 
comparing individual attitudes and experiences an insight is obtained into the group Bort 

the spontaneous, inner group-structure. In the second phase of tesearch the question is posed to 
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what extent this parish constitutes a social group unit. The investigation now relates to the nature 
and the consistency of the link with religious practice, the social form of religious experience 
maintained by the cult, the sense of solidarity in circles of different extent resulting from communal 
attitudes, usages and behaviour. This will lead to the determination of different types of parish 
membership. Every parish has its members in name, its marginal members, its actual members and 
its key members. For the last group of inspired members participation in the community of the 
cult means also adherence to doctrine and ethic and a consolidation of the parish as a: vital commu- 
nity. Among those who are convinced, this doctrinal and normative integration is subordinate to 
the social, functional integration that calls for deeds, in the practice of the cult. For the wider circle 
of followers the parish as a social unit exists only at the level of the mass. The members in name are 
completely outside the parish as a social unit. Apart from the nature of parish membership other 
internal structural elements are discussed, such as the organisation of leadership and the nature of 
the parish community as such. 

Finally, in the third stage of research mote dynamic aspects are raised: the influence of factors of 
external environment and external functional changes upon the parish group structure. Attention 
is devoted particularly to the influence of geographical and demographical factors and population 
mobility. This is essentially a problem of adaptation, and reseatch concerns the interaction of 
religion and external group environment. 

Hence parish research in this final stage, which completes the two previous stages, may give an 
insight into the place and function which religion and collective religious participation occupy in 
society and may lead to pastoral conclusions regarding the conditions for mutual adaptation. 


